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ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠାଙ୍କ 


୧। ସମ୍ବଲପୁରର “ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ” ପର୍ବ ୧ 
୨। ବିସ୍ୟ, କଳ୍ପନା ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ଵୟ 
ମସ୍ୟତୀର୍ଥ ହୂମା ୭ 


୩। ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର 


ସଂସ୍କୃତିର ମହାମିଳନ : ‘ନୂଆଖାଇ! ୧୫ 
୪। ଓଡ଼ିଶାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଂଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରଂପରା : 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ହାଉଁବୂଡି ପର୍ବ 99 
୫। ଦଣ୍ଡନାଟ ୩୨ 
୬। ପଞଷ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର 'ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ୪୨ 
୭। ‘ଡ଼ାଲଖାଇ” : ଏକ ଅଧ୍ୟୟନ ୫୯ 


୮। ଓଡ଼ିଶାରେ ହିନ୍ଦୁଂଆଦିବାସୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ସଵୟର 


ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ‘କରମା’ ୭୧ 

୯। କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମୂହିକତା ଓ ବ୍ୟାପକତା ୮୯ 

୧୦ । କଳାହାଣ୍ଡିରେ ମାତୃପୂଜା ୧୦୪ 

୧୧ । ଆଦିବାସୀ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି 2୧୦ 
oo 
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ଓଡିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦର 
କେତେକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପ୍ରକାଶନ 


୧। ଶ୍ରୀ ରୋଢ଼ା- କବି ବଳରାମ ଦାସ, ସଂ : ଡ଼ଃ ମନାନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ଟ ୫.୦୦ 
24 ଏଚଚନାମ୍ବକ ସାତ ସମୀକ୍ଷା (ସଂଖାନ ଟ6.os 
୩। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାଚର୍ଚଚାର ପରମ୍ପରା - ଡ଼ଃ ଗଗନେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଦାଶ ଟ ୨୦.୦୦ 
୪। ଆଧୂନିକ ଅବବୋଧ - ଶ୍ରୀ ରାଇଚରଣ ଦାସ ଟ ୧୫.୦୦ 
୫ । ତୁଳନାମ୍ବକ ସାହିତ୍ଯ ( ସଂପାନ) ଟ ୧୫.୦୦ 
୬ । ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଅବବୋଧ - ଶ୍ରୀ ରାଇଚରଣ ଦାସ ଟ ୨୫.୦୦ 
୭। ଗୈଳୀ ବିଜ୍ଞାନ ( ସଂପାନ ) ଟ ୧୫.୦୦ 
୮। ନନ୍ଦନତତ୍ତ ( ସଂପାନ ) ଟ ୨୫.୦୦ 


୯। ହାରାବତୀ - କବି ରାମଚନ୍ଦ୍ର ପଟ୍ଟନାୟକ 
ସଂ : ଡ଼ଃ ଜଟାଧୀରୀ ମହାପାତ୍ର ଟ ୨୫.୦୦ 
୧୦। ରସମଞ୍ଜରୀ - କବି ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ, ସଂ: ଡ଼ଃ ହରେକୃଷ୍ଣ ପାତ୍ର ଟ ୩୦.୦୦ 
୧୧ । ଗବେଷଣାବିଧ୍‌ ଓ ଅନୁବାଦ କଳା ( ସଂପାନ ) 
ସଂ: ଡ଼ଃ ବନମାଳୀ ବାରିକ ଓ ଡ଼ଃ ମନୋରମା ବିଶ୍ଧାଳ-ମହାପାତ୍ର ଟ ୪୦.୦୦ 


୧୨ । ଲୋକସାହିତ୍ୟ ( ସଂପାନ ) ଟ ୬୦.୦୦ 
୧୩ । ପରିଷଦର ସମ୍ଭିଧାନ, ସଭ୍ୟତାଲିକା, ରଚନାବଳୀ ପଞ୍ଜକା 
ସଂ : ଶ୍ରୀ ସୁଧୀରଚନ୍ଦ୍ର ବେହୂରା ପ୍ରମୂଖ ଟ ୫.୦୦ 
୧୪। ଏଷଣା ପ୍ରବନ୍ଧାବକୀ ୧ମ, ୨ୟ,୩ୟ, ୪ଅଁ ଓ ୫ମ-ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗ ଟ ୨୫.୦୦ 
୬ଷ୍ପ, ୭ମ, ୮ମ, ୯ମ ଓ ୧ ୦ମ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗ ଟ ୩୦.୦୦ 


୧୧ଶ, ୧୨ଶ, ୧୩ଶ, ୧୪ଶ, ୧୫ଶ, ୧ ୬ଶ 
. ଓ ୧୭ଶ -ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗ ଟ ୩୫.୦୦ 
୧୮ଶ ଭାଗ ଟ ୪୦.୦୦ 


୧୫ । ଏଷଣା ( ପରିଷଦର ଷଖାଣ୍ଡାସିକ ଜର୍ଣ୍ଣାଲ ) - ପ୍ରତ୍ୟେକ ଖଣ୍ଡ ଟ ୧୫.୦୦ 


ପ୍ରାପ୍ତିସ୍ଥାନ 
ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦର କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ 
ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ନଗର, ମଧୁପାଟଣା, କଟକ-୭୫୩୦ ୧୦ 
ଫୋନ : କଟକ - ୬୧୭୯୬୭, ୬୪୨୪୮୦ ଓ ୬୪୧୯୩୨ 


ଫ୍ରେଣ୍ଡସ୍‌ ପବ୍ଲିଶର୍ସ ଗ୍ରଛମନ୍ଦିର ବିଶ୍ବଶ୍ରୀ ପ୍ରେସ୍‌ 
ବିନୋଦବିହାରୀ କଟକ- ୨ ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତି ରୋଡ୍‌ 
କଟକ - ୨ ବ୍ରହ୍ମପୁର - ୧ ବାଲେଶ୍ବର -୩ 
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ପ୍ରକାଶକୀୟ 


ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଧର ଗୁରୂ ସର୍ବଦା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇ ଆସିଛି । 
କେହି କେହି ଏହାକୁ ମଣିଷର ଜୀବନ -ବେଦ କହିଥ୍ଲା ବେଳେ, ଆଉ କେହି କେହି କହିଛନ୍ତି - 
‘ ଶୋଷିତ ସମାଜର ଅମୋଘ ଅସ୍ତ । କିନ୍ତୁ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଥର ରଚନା ତଥା ପ୍ରକାଶ ପ୍ରାୟ ସର୍ବତ୍ର 
ସୀମାବବ୍ଧ । ସେଥୁପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସ୍ଥା ଓ ସାରସ୍ଵତ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ବହୁବିଧ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ମଧ୍ଯରେ ଉ୍କମଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ତ ରଚନା ପାଇଁ ଲେଖକମାନଙ୍କ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ଏବଂ ସେହିଭଳି ଗ୍ରନ୍ଧର 
ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିଡ଼଼ ବହନ କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଆନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା 
ପରିଷଦ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବିଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ “ ' ପ୍ରକାଶଯୋଗ୍ୟ ନୂତନ /ପୁରାତନ ଓଡ଼ିଆ 
ଗ୍ରନ୍ଥର ସଂଗ୍ରହ ଓ ମୁଦ୍ରଣ”? ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ଥିର କରିଛି ! 


ପରିଷଦର ତ୍ରୟୋଦଶ ପ୍ରକାଶନ ରୂପେ ଏହି ନୃତାତ୍ତିକ ଓ ସମାଜତା୍ତ୍ିକ ପ୍ରବନ୍ଧାବଳୀ 
ଗ୍ରନ୍ଧଟି ଆମେ ଏବେ ସୁଧୀ ଗ୍ରାହକ ମଣ୍ଡଳୀ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପନା କରୁଛୁ ୮ ଏହା ରାଜ୍ୟର 
ଜଣେ ସଂସ୍କୃତିବିତ୍‌ ଗବେଷକ ଡ଼ଃ ଚିତ୍ରସେନ ପଶାୟତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ! ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅଧ୍କାଂଶ ପୂର୍ବରୁ ବିଭିନ୍ନ ପଦ୍ର ପତ୍ତି କାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ଆମର ବିଜ୍ଞ ପାଠକ ସମାଜର 
ସାଗ୍ରହ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥଲା | ବର୍ଭମାନ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡ଼ିକ ଏକତ୍ର କରାଯାଇ ଗ୍ରନ୍ଧାକାରରେ 
ପରିଷଦ ପକ୍ଷରୁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଉଥ୍‌ବାରୁ ସୁଧୀ ପାଠକସମାଜରେ ଏହା ସମାଦୃତ ହେବ 
ବୋଲି ଆଶା କରୁଛୁ । ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଆଲୋଚନା ସମୂହର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । ଏ ଧରଣର ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉ ନାହିଁ । ନୃତାର୍ବିକ 
ଓ ସମାଜତାବ୍ତ୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଆମର ସାଂସ୍କିତିକ ବିଭବର ଆଲୋଚନା ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ 
ଉନ୍ମୋଚନ କରିବ ବୋଲି ଆମର ବିଶ୍ଧାସ । 


ଗ୍ରନ୍ଥ ରଚୟିତା ଡ଼ଃ ପଶାୟତଙ୍କୁ ଏହି ଅବକାଶରେ ଆମେ ସାଧୁବାଦ ଜ୍ଞାପନ କରୁଛୁ । 
ଗ୍ରଛଟିର ପାଣ୍ଡଲିପି ପ୍ରସ୍ତୁତି ଓ ମୁଦ୍ରଣଗତ ପୁଫ୍‌ ସଂଶୋଧନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଶେଷ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥ୍ବାରୁ ଅଧ୍ଯାପିକା ସରଳା ସାହୁଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଧନ୍ୟବାଦ ଜଣାଉଛୁଁ । ଇତି 


ଲାବଣ୍ୟ ନାୟକ 
ସଂପାଦକ-ମଣ୍ଡଳନୀ ପକ୍ଷରୁ 
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ସମ୍ଭଲପୁରର ‘ଶଏତଳଷସଷ୍ଠଏ' ପର୍ବ 


ପଷଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶା ତାର ଗୌରଦଶାଳୀ ଅତୀତ, ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତି, କହା! ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ 


=~ =~ 


ନିମନ୍ତେ ସର୍ବଦା ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦାବୀ କରି ଆସିଛି । ବିଭିନ୍ନ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କ ପୀଠସ୍ଥଳୀ 
ରୂପେ ମଧ୍ଯ ଖ୍ୟାତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ବଲପୁରର ଅଧ୍‌୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ସମଲେଶ୍ବରୀ, 
ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟଣେଶ୍ଵରୀ, ସୋନପୂରର ସୁରେଶ୍ବରୀ, ନ୍‌ ସିଂହନାଥର ନୃସିଂହ ଦେବ, 
ଚରଦାର ଶିବ ମନ୍ଦିର, ସୋନପୁରର ପାପକ୍ଷୟ ଘାଟ, ରାଉରକେଲା ନିକଟସ୍ଥ ବେଦବ୍ୟାସ, 
କୋଇଲି ଘୋଘରର ମହେଶ୍ବର ପର୍ବତ ଓ ମହେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର, ବୃଢ଼ାରଜା ପର୍ବତର ଶୀର୍ଷ 
ଦେଶରେ ସ୍ଥିତ ବୃଢ଼ାରଜା ଶିବ ମନ୍ଦିର, ସମ୍ବଲପୁର ନିକଟସ୍ଥ ରାମେଶ୍ବର ତୀର୍ଥ, ପଦ୍ଧପୂର 
ନିକଟସ୍ଥ ସତୀର୍ଦହ ଗଣ୍ଡର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶିବମନ୍ଦିର, ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୃଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ହୁମାର 
ବିମଳେଶ୍ଵର, ମାନେଶ୍ବର, ଗୀଇସାମାର ବରାଡ଼ ବାଲୁଙ୍କେଶ୍ବର, ସୋଂର୍ଶ୍ବାର ସ୍ଵପ୍େଶ୍ବର, 
ଅମ୍ବାଭୋନାର କେଦାରନାଥ, ନୀଳଜୀ ର ନୀଳକଣ୍ଡେଶ୍ଵର, ସରଣ୍ଡାର ବିଶ୍ବେଶ୍ବର ଓ ଦେଓ 
ଗାର ବିଶ୍ଵନାଥଙ୍କ ନାମ ସର୍ବଦା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ଏହିପରି ଆଉ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଘଟଣା 
ହେଲା ସମ୍ବଲପୂରର ଶୀତଳ ଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବ । 

ଧର୍ମ-ଭିରି : 

ଶିବ ପୁରାଣର ଗୌରୀଶଙ୍କରଙ୍କର ବିବାହ ଉପାଖ୍ୟାନ ଉପରେ ସମ୍ବଲପୁରର 
ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବ ଆଧାରିତ ¦ ନାରକାପୂରର ଅତ୍ୟାଚାରରେ ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵର୍ଗ-ମର୍ର୍ୟ 
ପାତାଳ ଥରହର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ସେତେବେଳେ ଦେବତାମାନେ ତାର ଦାଉରୁ ଏହି ସୃଷ୍ଚିକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶରଣାଗତ ହେଲେ । କିନ୍ତୁ ବିଷ୍ଣୁ ଯେ ନିରୁପାୟ । କଠୋର ତପସ୍ୟା 
କରି ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ସନ୍ଧଷ୍ଠ କରି ପାରି ନାରକାସୁର ବର ପାଇଥ୍‌ଲା ଯେ କେବଳ ଶିବଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ହସ୍ତରେ ତାର ମୃତ୍ୟୁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଶିବ ହେଲେ ଆଜନ୍ସ ବ୍ରହ୍ମଚାରୀ । ସେତେବେଳେ ଶିବ 
ଘୋର ତପସ୍ୟାରେ ମଗ୍ନ ଥାନ୍ତି । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପରାମର୍ଶ ପାଇ ଦେବଗଣ ମହାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ ଗରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ | ସେଇଠୁ ମହାଶକ୍ତି ହିମାଳୟର କନ୍ୟାରୂପେ ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ କଲେ । ତାଙ୍କର ନାମ ହେଲା ପାର୍ବତୀ । ଦେବର୍ଷି ନାରଦଙ୍କ ପରାମଶରେ ଶିବଙ୍କୁ 
ପତିରୂପେ ପାଇବା ପାଇଁ ପାର୍ବତୀ କଠୋର ତପସ୍ୟା କଲେ | ଯୁଗ ପରେ ଯୁଗ ବିତିଗଲା 
ତଥାପି ଶିବଙ୍କର ଧାନ ଭଙ୍ଗ ହେଲା ନାହିଁ। ଏଣେ ପାର୍ବତୀ ଅନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ଏପରିକି ପତ୍ର ଭକ୍ଷଣ 
ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କ୍ରି ଅପର୍ଣ୍ଣା ରୂପେ ନିରାହାରରେ କଠୋର ତପସ୍ୟା କରୂଥୁ୍‌ଲେ । 
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ଦେବଗଣ କିଂକରଇ୍ଁବ୍ୟବିମୂଢ ହୋଇ ପୂଣି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ଆଦେଶ ପାଇ କାମଦେବ ମହାଦେବଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କାମ ବାଣ ନିକ୍ଷେପ କଲେ । ଶିବଙ୍କ 
ଧାନଭଙ୍ଗ ହେଲା । ଶିବଙ୍କ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗରେ କାମାନଳ ସଞ୍ଚାରିତ ହେଲା | କ୍ରୋଧରେ ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
ନୂତୀୟ ନେତ୍ରରୁ ଜୋଧାନଳ ନିର୍ଗନ ହେବାନୁ କାମଦେଚ ଲ୍ଲ ଦୂତ ହେଲେ । ସେହିଦିନଠାରୁ 
କାମଦେବ ଅନଙ୍ଗ ରୂପେ ରହିଲେ । ଯାହା ହେଉ, ପାର୍ବତୀଙ୍କ ତପସ୍ୟା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା | 


ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ ପତ୍ନୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ମନସ୍ଥ କଲେ | ତପସ୍ବିନୀ ଉମାଙ୍କୁ ତପସ୍ୟାରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ବା ପାଇଁ ବଟୁ ରୂପଧାରୀ ଶିବ 
ହିମାଳୟକୁ ଯାଇ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ କହିଲେ - ମୁଁ ସେହି ମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣେ, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଅଶୂଭ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ରୂଚି । ହେ ଗୌରୀ, ଏକେ ତ ତୂମେ ଯୁବତୀ ପୁଣି ଅନିନ୍ଦ୍ୟସୁନ୍ଦରୀ । ଶିବ 
ତ ଶୃଵଶାନବାସୀ ବୃଦ୍ଧ ପୂଣି ଦିଗମ୍ବର । ସର୍ପବଳୟଯୁକ୍ତ ଶିବଙ୍କର କରକୁ ତୂମେ କିପରି ସହ୍ୟ 
କରିପାରିବ ? ନବବଧୂର ଦୃକୂଳ ବସନ ସହିତ ରକ୍ତଲିପ୍ତଗଜାଜିନ ( ହସିଚର୍ମ) ର ସଂଯୋଗ 
ହୋଇପାରେ କି ? ଶିବ ବିରୂପ, ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ( କୁଳ-ଗୋତ୍ର) ଅଜ୍ଞାତ, ତାଙ୍କ ଉଲଗ୍ନତାରୁ 
ତାଙ୍କର ସଂପଦ ଜଣାପଡ଼ଛି । ବର ହେବାପାଇଁ ଶିବଙ୍କର ଗୁଣ ବା ଯୋଗ୍ୟତା ତିଳେ ମାତ୍ର 
ନାହିଁ । ଶିବ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଶ୍ଲାଶନ ଶୂଳ; ୟୂପ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଷ୍ଠାନ ଯୋଗ୍ୟ ବୈଦିକ ସତ୍କ୍ରିୟା 
କଦାପି ଶ୍ୃଶାନ-ଶୂଳ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ନ ପାରେ । ତାହାଙ୍କୁ ପତିରୂପେ ବରଣ କରି କି 
ସୁଖ ପାଇବ ? 


ବଟୁରୂପଧାରୀ ମହାଦେବଙ୍କ ଉପଦେଶ ଶୁଣି ପାର୍ବତୀ କ୍ରେଧରେ ଜର୍ଜରିତ 
ହୋଇଗଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଶତଧ୍‌କ୍ଟାର କରି ପାର୍ବତୀ କହିଲେ, ହେ ବ୍ରାହ୍ମଣଶ୍ରେଷ୍ଟ, ତୁମେ ଏତେ 
ଶାସ୍ତ୍ରାଧୟନ କରି ମଧ୍ଯ ଶିବଙ୍କ ମହିମା ପ୍ରତି ଅଗୋଡର । ତୁମେ କେଡ଼େ ମୂର୍ଖ ! ମୁଁ ଶିବଙ୍କର 
ବୟସ ବା ରୂପ ପ୍ରତି ଆଦୌ ଆକୃଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ମୁଁ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ତାଙ୍କର ମହିମାର ପୂଜାରିଣୀ । 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ପତିରୂପେ ବରଣ କରିଛି । ତାଙ୍କ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କାହାର ପାଣି ଗ୍ରହଣ କରିବି ନାହିଁ । 
ସେ ଯଦି ମୋତେ ତାଙ୍କର ଅଯୋଗ୍ୟ ମଣିବେ, ତେବେ ମୁଁ ଆହୁରି କଠୋର ତପସ୍ୟା କରି 
ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କରିବି । 


ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଦୃଢ଼ୋକ୍ତିରେ ସନ୍ଧଷ୍ଟ ହୋଇ ଶିବ ନିଜର ଦିବ୍ୟରୂପ ଧାରଣ କଲେ । ଜ୍ୟେଷ୍ଠ 
ମାସ ଶୁକ୍ଜ ପକ୍ଷ ଷଷ୍ଠୀ ତିଥ୍‌ରେ ମାହେନ୍ଦ୍ର ଲଗ୍ଧରେ ହରପାର୍ବତୀଙ୍କ ବିବାହ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲା । 
ଏହି ବିବାହ ଫଳରେ ଶିବ ଓ ଶଭ୍ତିଙ୍କ ମହାମିଳନ ଘଟିଲା । ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ୟୋତିରୁ 
କାରିକେୟ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କଲେ । ଯଥା ସମୟରେ କାରି କେୟ ନାରକାସୂରକୁ ବଧ କରି ଆସୁରିକ 
ଅତ୍ୟାଚାର, ଉତ୍ପୀଡ଼ନ ଏବଂ ଶୋଷଣରୁ ଶାନ୍ତିକାମୀ ପୃଥ୍ବୀବାସୀଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ଦେଲେ । ଏହାଦ୍ଵାରା 
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ସମସ୍ତ ଅଶୁଭ ତଥା ଦୌବଲ୍ଯୟ ଅପସରି ଗଲା । ସେହିଦିନଠାରୁ ମହାଦେବ ରୂପରେ ଶିବ 
ଜନମାନସରେ ପୂଜିତ ହୋଇ ଆସୁଛନ୍ତି । ପୁରାଣ ଯୁଗର ସେହି ଘଟଣାର ସ୍ହାରକୀରୂପେ 
ସମ୍ବଲପୁରରେ ଆବହମାନ କାଳରୂ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଛି । ଏକଦା 
ସମ୍ବଲପୁର ଶୈବକ୍ଷେତ ରୂପେ ଖଷ୍ୟାନିଲାଭ କରିଥୂଲା । ମୂନଶ୍ଢ ଲନିହାସର ଏକ ମୌନରବମମ୍ଭ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡ ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ପ୍ରସିଦିପ୍ରାପ୍ତ ଥ୍ଲା । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଶିବ ଓ 
ଶକ୍ତିଙ୍କର ମହାମୀଳନପୀଠ ସମ୍ବଲପୂରରେ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବ ପାଳନ ସର୍ବଦା ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍୍ଣ । 


ଇତି ହାସ : 


ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କ ମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ ଏକ ଏତି ହାସିକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୁ ଭିତ୍ତିକରି 
ସମ୍ବଲପୁରର ଶୀତ ଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବର ଏତିହାସିକ ଭିତ୍ତିକୁ ଖୋଜା ଯାଇପାରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଏହି ପର୍ବ ପ୍ରାୟ ତିନିଶହ ବର୍ଷ ହେଲା ମହା ସମାରୋହରେ ପାଳିତ ହୋଇ ଆସୃଛି । ଚୌହାଣ 
ବଂଶର ପ୍ରତାପଶାଳୀ ରାଜା ଅଜିତ ସିଂହ ( ୧୬୯୫-୧୭୬୬) ରାଜା ଛତ୍ରସାଏଙ୍କ ପୂତ୍ର 
ଥୁଲେ । ଦୀର୍ଘ ୭୨ ବର୍ଷକାଳ ସେ ସମ୍ବଲପୂର ଗାଦିର ଆସୀନ ଥଲେ । ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ 
ସମ୍ବଲପୂର ଚୌହାଣ ରାଜବଂଶରେ ଦୀର୍ଘତମକାଳ ଧରି ସେ ହିଁ ଶାସନ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କର 
ମନ୍ତ୍ରୀମାନେ ଏବଂ ଦେବାନ ଦକ୍ଷିଣରାୟ ରାଜ୍ୟର ଶାସନଭାର ଅତି ଦକ୍ଷ ଭାବରେ ପରିଚାଳନା 
କରୁଥ୍ଲେ ! ଅଜିତ ସିଂହଙ୍କ ଦୀର୍ଘ ରାଜତ୍ସକାଳରେ ସମ୍ବଲପୁରରେ ଅଖଣ୍ଡ ଶାନ୍ତି, ଶୃ୍ଖଳା ଓ 
ଉନ୍ନତି ବିରାଜିତ ଥ୍ଲା । ଏହାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଥୁଲା ଅଜିତଙ୍କ ଧର୍ମନୀତି । 


ଅଜିତ ସିଂହ କେବଳ ପରାକ୍ରମୀ ଓ ବିଚକ୍ଷଣ ଶାସକ ଥୁଲେ ତାହା ନୁହେଁ, ଢଣେ 
ଧାର୍ମିକ ଓ ଗୁଣୀବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଥ୍ଲେ । ସେ ଢଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୈଷ୍ଣବ ଭକ୍ତ ଥ୍ବାରୁ ବର୍ଷର ଅନେକାଂଶ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମପୁର ପୂରୀରେ କଟାଉଥ୍‌ଲେ | ପୂରୀ ଏକ ବୈଷ୍ଣବ କ୍ଷେତ୍ରରୂପେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ନ 
କରିଥଲା । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ସମ୍ବଲପୁରକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଶେଷ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର ରୂପେ ପରିଚିତ 
କରାଇବା ପାଇଁ ସେ ମନସ୍ଥ କଲେ । ପୂରୀ ଅଞ୍ଚଳରୁ ନୈଷ୍ପିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଣାଇ “ ଅଜିତପୁର 
ଶାସନଂ (ଆଧୁନିକ ଶାସନ) ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସଂସ୍କୃତ 
ବିଦ୍ୟାର ଆଲୋଚନା ବିଶେଷ ଭାବରେ ହେଉଥଲା | ସମ୍ବଲପୂର ଏକ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅବ୍ରାହ୍ମଣ 
ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍‌ବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅଜିତ ସିଂହଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଠ ହେବାର ଦେଖ୍‌ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅସନ୍ତୋଷ ଦେଖାଦେଲା । 


ଅଜିତସିଂହ ଢାଣିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଇତିହାସର ଏକ ଖୌରବମୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥଲା । ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଢାଣିଥ୍‌ଲେ ଯେ ସମ୍ବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳର. କେବଳ ଶିବ ମନ୍ଦିର ନୁହେଁ, ସମଲେଶ୍ବରୀ ପରି ଦେବୀ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ 
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ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜକ ମାନେ ଅବସ୍ଥିତ । ଏହି ସବ୍ରକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖ୍‌ ସମାଜର ସବ୍ର ଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକଙ୍କୁ ଜାତିର ମୁଖ୍ୟ ଧାରାରେ ସାମିଲ କରିବା ପାଇଁ ସମ୍ଭଲପୁରକୁ ଶିବ ଓ ଶର୍ତିଙ୍କର ମହା 
ମିଳନ ପୀଠ ରୂପେ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । ପରନର୍ରୀ କାଳରେ ସମ୍ବଲପୁର 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ଶୈବ କ୍ଷେତ ( ଧାମ ) ରପେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଲା । 


ଦେବାନ୍‌ ଦକ୍ଷିଣ ରାୟଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇ ଧର୍ମ ଓ ଜାତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅର୍ଥଦଣ୍ଡ ବିନିଯୋଗ 
କରି ସେ ଅଷ୍ଟଶନ୍ତୁଙ୍କର ଆସ୍ଥାନ ଓ ଆୟତନ ନିର୍ବାରଣ କରିଥୁଲେ । ଏଥ୍‌ ମଧ୍ଯରୁ ହୁମାସ୍ଥିତ 
ବିମଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ରାଜା ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ ଦ୍ରାରା ନିର୍ମିତ ହେ ଇଥୁଲା ଏବଂ ଅବଶିଷ୍ଟ ସାତୋଟି 
ମନ୍ଦିର ଅଜିତ ସିଂହଙ୍କ ସମୟରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ଲ। । ଏଠାରେ ମାଳିଜାତିର ଅବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପୂଜକମାନେ ନିଯୁକ୍ତି ପାଇଥ୍‌ଲେ । ସମ୍ବଲପୁରର ଆଦିବାସୀ ଓ ଅବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ରାଜା ଅଜିତ 
ସିଂହଙ୍କ ଧର୍ମନୀତି ବିଶେଷ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା । ସେଥ୍ପାଇଁ ବୋଧହୁଏ ଅଜିତସିଂହଙ୍କ 
ଶାସନ କାଳ ତଥା ରାଜ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଉନ୍ନତି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥଲା । 


ଜଗନ୍ନାଥ ଧାମର ବିଶିଷ୍ଠ ରଥଯାତ୍ରା ପର୍ବକୁ ଆଖ୍‌ ଆଗରେ ରଖ୍‌ ହରପାର୍ବତୀଙ୍କ 
ବିବାହ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବର ପ୍ରଚଳନ ଅଜିତସିଂହଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥଲା । ପ୍ରତିବର୍ଷ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୂକ୍ପକ୍ଷ ଷଷ୍ଠୀତିଥ୍‌ରେ ମାହେନ୍ଦ୍ର ଲଗ୍ନରେ ହର -ଗୌରୀ ବିବାହ 
ପର୍ବ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ଙ୍କର ମହାମିଳନ ପୀଠ ସମ୍ବଲପୁରରେ ଏହି 
ଉତ୍ସବ ପାଳନ ଅବଶ୍ୟ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଲା । 

ସଂପ୍ରତି : | 

ଲୌକିକ ରୀତିରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ହରଗୌରୀଙ୍କ ବିବାହ ଉତ୍ସବ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ 
ପର୍ବର ଅନ୍ୟତମ ଆକର୍ଷଣ । ଲୋକାଚାର ଅନୁଯାୟୀ ବିବାହର ସମସ୍ତ ବିଧ୍‌ ପାଳନ 
କରାଯାଏ । ପତର ପେଶି (ନିର୍ବନ୍ଧ), ଗୁଆଗୁଶଣ୍ଚି (ବନ୍ଧୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ) ଆଦି ବିଧ୍‌ ଯଥାରୀତି 
ପାଳିତ ହୁଏ । ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଯେମିତି ଗଣଦେବତା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ଶୀତ ଜଷଷ୍ଠୀ ସମୟରେ ସେହିପରି ଶିବଙ୍କୁ ଗଣଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ ! 
ଢନୈକ ଦମ୍ପତି ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପିତାମାତା ହୋଇ ବିବାହୋସସବ ତଥା କନ୍ଯା ସମର୍ପଣ ପାଇଁ 
ସମସ୍ତ ଆୟୋଜନ କରିଥାନ୍ତି । ଶିବ ହେଲେ ସ୍ଵୟଂ ଭୁ, ତାଙ୍କ ପିତାମାତା ଭୁମିକାର କୌଣସି 
ଦମ୍ପତିକୁ ଅଭିନୟ କରିବାକୁ ପଡେ ନାହିଁ । ଦେବଗଣଙ୍କ ସହ ସେ ସିଧା ନିଜ ମନ୍ଦିରରୁ 
ବରାନୁଗମନ କରନ୍ତି । 


ହନୁମାନ ଏହି ଶୋଭାଯାତ୍ରା ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି । ମହାଦେବ ନିଜର ସହଚର ତଥା 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପିତାମାତାଙ୍କ ଗୃହକୁ ଆଗମନ କରନ୍ତି । 
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ଏକ ରତ୍ବବେଦୀରେ ବିବାହ ଯଜ୍ଞ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଅଗ୍ନିକୁ ସାକ୍ଷୀରଖ୍‌ କନ୍ଯା (ପାର୍ବତୀ) 
ପିତାମାତା ଏବଂ ଆମ୍ଭୀୟ ସ୍ଵଜରନମାନେ କନ୍ୟାଦାନ କରନ୍ତି । ତାପରେ ଏକ ସୁସଜିତ ରତ୍ନମୟ 
ରଥରେ ଶିବପାର୍ବ ତୀଙ୍କ ଯୁଗଳ ମୂର୍ରଭି ସ୍ଥାପନ କରି ଶିବ ସ୍ଵପୂରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରଭ୍ରନ 
କରନ୍ତି | ସମ୍ବଲପ୍ରର ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକକଳା, ଲୋକନତ୍ୟ, ଲୋକବାଦ୍ୟ, ଲୋକଗୀତ ଓ 
ସର୍ବୋପରି ଲୋକଜୀବନର ବହୁରଙ୍ଗ, ବହୁରୂପ, ବହୁରସ ଓ ବହୁ ଛନ୍ଦର ମଧୁର ସମାବେଶ 
ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ମେଢ଼ ନିର୍ମାଣ, ପରଭା ତିଆରି, ଡେକୋରେସନ, 
ରଥସଡଜ୍ା ଆଦିରେ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଉଚ୍ଚାଗର ହୋଇଉଠେ । 


ବାଇନାଚ ସଂପ୍ରତି ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବର ଆଉ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଆକର୍ଷଣ କହିଲେ ଚଳେ । 
ଏହାର ସମାବେଶ କେବେ ହେଲା ତାର ଠିକ ତଥ୍ୟ ଆମ ପାଖେ ନାହିଁ । ହେଲେ କଲିକତାର 
ଏହି ପଥ -ନର୍ଭକୀ ବା କୋଠି ନର୍ଚକୀବୃନ୍ଦଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପରଂପରାର ଏକ ଅବି ଚ୍ରେଦ୍ୟ 
ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଛି । କିଛିବର୍ଷ ତଳେ ଏହି ନୃତ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ତଥା ଅସନ୍ତୋଷର 
ମୃଦୁଗୁଙ୍ଜନ ଶୁଣାଯାଉଥ୍‌ଲା |! କାରଣ ବାଇନାଚରେ ଯେଉଁ ଉଲ୍ଲାଳ, ଉନର ଓ ଉନ୍ଲୁ କ୍ତତା 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ କଳାଗ୍ରାହକତା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାକୁ କଳୁଷିତ କରେ । 
ଆଉ କେତେଜଣ କହନ୍ତି ଏଥ୍‌ରେ ଅଶ୍ଲୀଳତା ନାହିଁ, ପରମ୍ପରାର ଏହା ଏକ ଅଙ୍ଗ ! ଏହି 
ବିବାଦର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ପରମ୍ପରା ନାମରେ ବାଇନାଚ ପରିବେଷଣ ହେବ ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ । ବାଇନାଚ ପାଇଁ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀରେ ଏତେ ଗହ-ଗହ, ମହ-ମହ | ଅନେକ ସମୟରେ 
ଦେଖାଯାଏ ‘ବାଇ ହୀନ ରଥ ଟାଣିବାକୁ ଲୋକଶକ୍ତିର ଅଭାବ ଦେଖାଯାଏ । ଶାଚ୍ତି ଶୃଙ୍ଖଳା 
ରକ୍ଷା ପାଇଁ ମୃତୟନ ହୋଇଥ୍‌ବା ପୋଲିସ କର୍ମଚାରୀମାନେ ସମୟ ସମୟରେ ଅସହାୟ 
ଭାବରେ ରଥ ଟାଣୁଥ୍ବାର ଦେଖ୍ପାଏ । 


ରାଜାଙ୍କ ରାତ ଯାଇଛି । ପର୍ବର ଭାର ଆସି ପଡ଼ିଛି ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ । 
କମିଟି ଗଠନ ହେଉଛି । ମାସେ ଦୂଇମାସ ଧରି ଅଖ୍ଆ ଅପିଆ ଅନିଦ୍ରା ରହି କମିଟିର 
ସଦସ୍ୟଗଣ ଚାନ୍ଦା ମାଗିବା, ମୂରି ତିଆରି କରିବା, ଡ଼େକୋରେସନ ତଥା କନ୍ୟା ପକ୍ଷଙ୍କୁ 
ସାହାଯ୍ୟ, ପ୍ରୋସେସନ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ନୃତ୍ୟ -ଗୀତର ଆୟୋଜନ ସାଙ୍ଗକୁ କଲିକତା ଆଦି 
ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ବାଇନାଚର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବା ଆଦି ସମସ୍ତ କାମ କରନ୍ତି ¡ ୯୯ବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ପର୍ବରେ ହେଉଥ୍ବା ଜନସମାଗମକୁ ଦେଖ୍‌ ନିରାପତ୍ତା, ଅ'ଇନ. ଝ'୯. । ଓ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ଥାନୀୟ ପୋଲିସ୍‌ ଓ ପ୍ରଶାସକ ମଧ୍ଯ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳେଇବାକୁ ବାଦ ‹ ଟ' „ଣ ଏହି ଦିନକ 
ପାଇଁ ସମ୍ବଲପୁର ଏକ ‘ଦେବ ଭୂମିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । 
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ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୁଣ୍ୟତୋୟା ମହାନଦୀ ତୀରଦର୍ରୀ ଅଞ୍ଚଳର ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ 
ଅନେକ ଦେବାଳୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭତରି ସାଧାରଣ ଜନଜୀବନଳୁ ଧର୍ମାଭିମୁଖୀ କରାଇବାରେ 
ତଥା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚେତନାର ଉନ୍ମେଷ ନିମିତ୍ତ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ସତ କହିବାକୁ ଗଲେ 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ କଳିଙ୍ଗକୁ ଏକ ପୁଣ୍ୟଭୂମିରେ ପରିଣତ କରିନା ପାଇଁ ଏହାରଂ ମହାନ 
ଅବଦାନକୁ କଦାପି ହେଲେ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ପମିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଅଧୂନା ସମ୍ନାପୃୁର ଜିଲ୍ଲାର ଦୁମାସ୍ଥିତ ଶୈବ ପୀଠ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମତ୍ସ୍ୟ !ର୍ଥ ରୂପେ 
ପରିଗଣିତ । ବିମନେଶ୍ବରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଏଇଠି ଅବସ୍ଥିତ । ଅବିଭକ୍ତ ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲାର 
ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଦ୍ଯ ଶମ୍ଭୁ ରୂପେ ସେ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରସଦ୍ଧ। ଅମ୍ଭାଭୋନାର 
କେଦାରନାଥ, ଦେଗୀର ବିଶ୍ଵନାଥ, ଗାଇସାମାର ବାଲୁଙ୍କେଶ୍ବର, ମାନେଶ୍ବକ୍ଧଭ ମାନେଶ୍ବର, 
ସୋର୍ଣ୍ତାର ସ୍ଵ ପ୍ନେଶ୍ଵର, ସୋରଣ୍ଡାର ବିଶ୍ନେଶ୍ପର ତଥା ନିଲଜିର ନୀଳନଣ୍ଡେଶ୍ବର ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କ 
ମଦ୍ଯରେ ଅନ୍ୟତମ । ଯାହା ହେଉ, ହୁମାପୀଠର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହ୍ଲେଲା ମନ୍ଦିରର 
ଗଠନ ଓ ଅବସ୍ଥିତି। ଏହା ତିର ଗଂବଦୂଢ୍ର ସଦ୍ୃତ୍ତ ଗୋଟେ ପଟକୁ ଢ଼ଳି ପଡ଼ିଛି । 

ସମ୍ବଲପୁର ସହରଠାରୁ ପ୍ରାୟ ୨୪ କିଲୋମଟର ଦକ୍ଷିଣକୁ ହୁମା ନାମକ ଏକ 
ମ୍ବାମରେ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍ଟ ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ତିତ । ମହାନଦୀ ଓ ଧୂଳିଯୋରର ସଙ୍ଗମ ସ୍ଥଳରେ 
ମହାନଦୀର ପୂର୍ବ ଉପକୂଳରେ ଏ ଉଚ୍ଚ ତ୍ରିକୋଣ ଭୁମି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଅନେକ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଏହି ହୁମା ମନ୍ଦିର ସହିତ ଜଡ଼ିତ । ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ 
ଏହି ସ୍ଥାନ ଗିଲ ବୃକ୍ଷ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ ସୁନ୍ଦର୍‌ ମନୋରମ ସବ୍ରଜ୍ ବନଭୂମି ଥଲା । 
ନିକଟରେ ମହାନଦୀତ ସଦା ଚଞ୍ଚଳ ଧାର କୂଳ କୂଳ୍ମ ନାଦ କରି ବହି ଚାଲିଥୁଲା । 
ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେହଁ ଗିଲବଣର ଏକ ଗିଲବୃକ୍ଷ ମୂଳରେ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ଲିଙ୍ଗ ଆବିର୍ଭାବ 
ହେଲା । ଏହି ବିଷୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଅନେକ କାଳଯାଏଁ ଅନଭିଜ୍ଞ ଥ୍‌ଲେ । 
କିଂବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଗୋଟିଏ ଗାଭଆଳ ଏହି ବିଷୟରେ ଅବଗତ 
ହୋଇଥଲା । 
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ପ୍ରତିଦିନ ଗାଇଆଳ ଆଖପାଖ ଗ୍ରାମରୁ ଗାଇ ସଂଗ୍ରହ କରି ମହାନଦୀର ଅପର 
ପାର୍ଶ୍ଧକୁ ଗାଇ ଚରେଇ ଆସୂଥ୍‌ଲା। କଳା ଗା୍ତଟିଏ କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ଏକ ନିଦିଷ୍ଟ 
ସମୟରେ ନିରୁଦିଷ୍ଠ ହେଉଥ୍‌ବାର ସେ ଲକ୍ଷ୍ଯ କଲା। ଏହାର କାରଣ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ମାଲଆଳର ମନରେ ଉସ୍ପକଚା ଳାନ ହେଲା । ଦିନେ ସେ ମାଲନ ନମନିଚିଧୂ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି 
ତାକୁ ଅନୁସରଣ କଲା । ଗାଇଟି ମହାନଦୀର ସ୍ରୋତକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଗିଲବଣରେ 
ପ୍ରବେଶ କଲା ଏବଂ ଲିଙ୍ଗ ଉପରେ କ୍ଷୀରସ୍ରାବ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏପରି ଏକ ଅଭୂତପୂର୍ବ 
ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ଦେଖ୍‌ ଗାଇଆଳ ବିସ୍ଥିତ ହେଲା । ସେହଦିନ ସଂଧ୍ୟାରେ ଗ୍ରାମକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ କରି ଗାରଆଳ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ ଏହି ଖବର ଜଣାଇବାରୁ ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲେ । ତହିଁ ପରଦିନ ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ଉକ୍ତ ସ୍ଥାନକୁ ଆସି ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଗତ ହେଲେ । ଗାରଟି ହମ୍ଭା ରଡ଼ି ପୂର୍ବକ ଲିଙ୍ଗ ଉପରେ କ୍ଷୀରଦାନ 
କରୂଥ୍‌୍ବାରୂ ସ୍ଥାନଟି କାଳକ୍ରମେ “ହୁମା” ନାମରେ ପରିଟିତ ବୋଲି ଲୋକମୁଖରୁ 
ଶୁଣାଯାଏ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଦିଆଯାଇ ପାରେ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସଦୁଶ 
ଏକ ମିଶାମିଶି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ପୁରୀର ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳଙ୍କ ସହ ଜଡ଼ିତ । 


ଉପରୋଭ୍ତ ଘଟଣା ସଂପର୍କରେ ସମ୍ବଲପୂରର ତତ୍‌କାଳୀନ ଚୌହାଣ ବଂଶୀୟ 
ରାଜା ବଳିୟାର ସିଂହ ଅବଗତ ହେବାରୁ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଛୋଟ ଦେଉଳ 
ନିର୍ମାଣ କରାଇଥ୍‌ଲେ । ଏହାଛଡ଼ା ମନ୍ଦିରର ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ତଥା ଭୋଗ ପ୍ରସାଦ ନିମିତ୍ତ 
ବ୍ରଲପୁଙ୍ଗା, ହୁମା, ଗଙ୍ଗାଧର ପାଲି, ଧାତୂକ ପାଲି, ମହଲେ ଆଦି ସାତଖଣଶ୍ଡି ଗ୍ରାମ 
ମନ୍ଦିରକୁ ଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ । ମନ୍ଦିର ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ଦୋଳ ମଣ୍ଡପର ପଶ୍ଚାତ ଭାଗରେ 
ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ଦିରକୁ ପ୍ରବେଶର ଉତ୍ତର ପଥରେ ଯେଉଁ ଦୁଇଟି ଶିଳା ପ୍ରୋଥ୍ତ ହୋଇଥ୍ବାର 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ବିମଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରକୁ ଗ୍ରାମଦାନର ସାକ୍ଷୀ ବୋଲି ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ । 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ସେହି ଶିଳାଦ୍ରୟରୁ ସ୍ତମ୍ଭାକୃତିର ଶିଳାଟି ଗଧଶିଳା ଏବଂ ତାର 
ପାଦଦେଶରେ ସ୍ଥିତ କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳାଟି ଶୂୃକରୀ ଶିଳା ବୋଲି ଲୋକେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । କଥ୍ତ 
ଅଛି ଉପରୋକ୍ତ ଗ୍ରାମଦାନ ସମୟରେ ରାଜା ଘୋଷଣା କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ କେହି 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହି ଦାନ ଉଚ୍ଛେଦ କଲେ, ତାର ବାପା ଗଧ ଓ ମା ଘୁଷ୍ଠରୀ ହେବେ 
ଏବଂ ଏହି ଶିଳାଦ୍ଵୟ ହେବେ ସେହି ଗଧ ଓ ଘୁଷୁରୀର ପ୍ରତୀକ । ଏଠାରେ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ଗ୍ରାମଗୁଡିକରୁ ମନ୍ଦିରର ସୁପରିଚାଳନା ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ୟକ ଅର୍ଥ 
ଆସୁଥ୍ଲା । ସେତେବେଳେ ଲୋକମାନେ ଧର୍ମକୁ ମାନି ଚଳୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସାଙ୍ଗକୁ ଭୟ ମଧ୍ଯ ରହୂଥ୍‌ଲା । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରକୁ ଆସୁଥ୍ବା ଅର୍ଥ ଯେମିତି 
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ଅସଦ୍‌ ଉପାୟରେ ବିନିଯୋଗ ନ ହୁଏ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଏହିପରି ଲୋକବିଶ୍ଵାସର ସୃଷ୍ଟି 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ବିଗତ ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ଇତିହାସରେ କେତେଜଣ ଗଧ ଓ 
ଘୁଷୁରୀ ପାଲଟିଛନ୍ତି ସେ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଖବର ମିଳେ ନାହିଁ କି ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ସାତ ଖଣ୍ଡି ଗ୍ରାମ ତଥା ମନ୍ଦିର ମାଲି ଉଦିଷ ଏବର ଳମି.ବାଡି ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଠିକ ଖବର 
ମଧ୍ଯ ମିଳେ ନାହିଁ। 


ହୁମା ମହନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସଂପର୍କରେ ଆହୁରି ଅନେକ କଥା ଲୋକମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ । 
ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ପୂରୀ ଗଜପତି ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ୩ୟଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଦ୍ଵାଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗରେ ଏହା ତୋଳା ହୋଇଥଲା । ପୁରୀ ଗଜପତି ଶାପଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ 
କୌଣସି ଏକ ଦ୍ରରାରୋଗ୍ଯ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ଥୁଲେ । ଶାପମୁକ୍ତ ହେବା ଉଦେଶ୍ୟରେ 
ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ସମ୍ବଲପୁର ବାଟ ଦେଇ ଗଙ୍ଗାସ୍କାନ ନିମନ୍ତେ ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ସେତେବେଳେ ସମ୍ବଲପୂରଠାରୁ ଏକ ଯୋଜନ (ପ୍ରାୟ ୨୦ କିଲୋମିଟର) ଦୂରରେ 
ମହାନଦୀ ତୀରରେ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ ଏତିହାସିକ ମାନଙ୍କ 
ମତରେ ହୁମା ମନ୍ଦିର ସମ୍ବଲପୁରର ଚୌହାଣ ବଂଶର ପ୍ରଥମ ରାଜା ବଳରାମ ଦେବଙ୍କ 
ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା ! ତାଙ୍କ ପରେ ତାଙ୍କର 
ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀ ରାଜା ବଳିଆର ସିଂହ ଏବର ମନ୍ଦିର ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ୧୬୭୦ ରେ ତୋଳେଇଥ୍‌ଲେ 
ବୋଲି କହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ତର୍କର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ହେଲା ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀ । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିର-ଗୁଡ଼ିକ ଚାରୂକଳାପୂର୍ଣ୍ଣ । କିନ୍ଧୁ ଏବର ହୁମା 
ମନ୍ଦିରରେ ମୂର୍ଭି ବା ଚାରୂକଳା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହା ଚୌହାଣ ବଂଶଦ୍ଧଵାରା 
ନିର୍ମିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବାଳୟ ସଦୃଶ ସରଳ । 


ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନେଇ ରାଜନୈତିକ ତଥା ସାମାଜିକ କାରଣ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର 
ହୋଇପାରେ । ସେଥ୍ପାଇଁ ତତ୍କାଳୀନ ସାମାଜିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ ପରିବେଶ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଯିବା ନିତାନ୍ତ ବିଧେୟ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ସମ୍ବଲପୁର ଏକଦା 
ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥୁଲା । ଏଠାରେ ଭୌଗୋଳିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଆଗେ ଘୋର .ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା । 
ଏଠାର ଶିବାଳୟଗୁଡିକରେ ଅଣବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପୂଜକ ଥ୍ବାର ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । 
ସମ୍ଭବତଃ ହୁମା ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯ ଘୋର ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥୁଲା । 
ପରବରୀ କାଳରେ ହନ୍ଦୁଜାତିର ଲୋକମାନେ ଆସି ଏଠି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଲିଙ୍ଗରୂପୀ ପଥର ଆଦିବାସୀ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା 
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ପାଉଥ୍‌ଲେ । ବଳରାମ ଦେବ ସମ୍ବଲପୁରର ପ୍ରଥମ ରାଜା ହେବାର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିବା 
ପରେ ରାଜ୍ୟକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ତଥା ସଂପ୍ରସାରଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ଚେଷ୍ଟିତ ଥ୍‌ବେ। ସେଥୁପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ ରଖ୍‌ ସେମାନଙ୍କ 
ସହଯୋମନା କାମନା କରିଥ୍‌ଚେ। ତେଣୁ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ କରଗନ କରିବା ମାଇଁ 
ଆଦିବାସୀ ଦେବତାଙ୍କୁ ହିନ୍ଦ୍ର ଦେବତା ରୂପେ (ବିମଳେଶ୍ଵର) ଗ୍ରହଣ କରି ଦେଉଳଟିଏ 
ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ପ୍ରଚଜାଙ୍କୁ ସନ୍ଧଷ୍ଟ ରଖ୍ବାପାଇଁ ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ 
ଏହି ନୀତି ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରାଧ୍୍‌କାରୀମାନେ ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବତଃ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅଙ୍ଚଶନ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମନ୍ଦିର ସବବ୍ର ତୋଳେଇଛନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ବିଚାର କଲେ ଆଦିବାସୀ ହିନ୍ଦୁ ସମନ୍ସପ୍ତ କ୍ରମରେ ହୁମାର ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବ ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ 
ଉଦାହରଣ କହିଲେ ଅତ୍ର୍ଯକ୍ତି ହେବ ନାହି । କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ନୁହେଁ ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ଦୂରନ୍ରରାନ୍ତରୁ ବହୁ ପରିମାଣରେ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ଦର୍ଶନ 
ନିମତ୍ତେ ଏଠାକୁ ଆସିଥାନ୍ତି । 


ପ୍ରାୟ ଦୁଇଶହ ଫୂଟ ଦୈର୍ଘ୍ୟ ଓ ଏକଶହ କୋଡ଼ିଏ ଫୁଟ ପ୍ରସ୍ଥ ବିଶିଷ୍ଟ ଆୟତାକାର 
ପରିଧ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ମହିର ଅବସ୍ଥିତ। ମନ୍ଦିରର ସମଗ୍ର ପରିସର ଇଟା ଓ 
ପ୍ରସ୍ତର ପ୍ରାଚୀର ଦ୍ଵାରା ପରିବେଷ୍ଟିତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ ।! ମୁଖ୍ଯ ମନ୍ଦିର ବ୍ଯତୀତ 
ପରିସରର ପୂର୍ବ-ଦକ୍ଷିଣ କୋଣରେ ପରସ୍ପର ସଂଲଗ୍ନ ଦ୍ରଇଟି କ୍ଷୁଦ୍ର ମନ୍ଦିର କପିଳେଶ୍ବର 
ବାବା ଏବଂ ଭୂବନେଶ୍ବର ବାବାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତଥା ଉତ୍ତରରେ ଭୈରବୀଙ୍କ ପାଇଁ 
ନିର୍ମିତ । ପରିସରର ଅଭ୍ୟନ୍ତରରେ ପୂର୍ବଦ୍ଧାର ସମୀପରେ ଅରୂଣସ୍ତମ୍ଭ ଦଣ୍ଡାୟମାନ | ପଶ୍ଚିମ 
ବେଢ଼ା କାନ୍ଧ ସଂଲଗ୍ନରେ ଭଣ୍ଡାର ଘର ଅଛି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଦକ୍ଷିଣରେ ଭୋଗଶାଳା 
ଏବଂ ଚାରୋଟି ପ୍ରକୋଷ୍ଠ ବିଶିଷ୍ଟ ବିଶ୍ରାମାଗାର ମଧ୍ଯ ଅବସ୍ଥିତ । ମନ୍ଦିରର ବାହ୍ୟ ପରିସରଉ 
ଚଟାଣ ପ୍ରସ୍ତର ଦ୍ଵାରା ଆଚ୍ଛାଦିତ । ମନ୍ଦିର ପରିସରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପାଇଁ ତିନୋଟି 
ଦ୍ଵାର ରହିଅଛି । ଉତ୍ତରରେ ମୂଖ୍ୟ ଦ୍ଵାର ଅବସ୍ଥିତ । ଅନ୍ୟ ଦୂଇଟି ଦ୍ଵାର ପୂର୍ବ ଓ ପଶ୍ଚିମକୁ 
ଅବସ୍ଥିତ । ପଶ୍ଚିମଦ୍ଧାର ଦେଶରୁ ମହାନଦୀକୁ ଏକ ପକ୍କା ରାସ୍ତା କିଛିଦୂର ଯାଇ ଏକ 
ତୋରଣ ନିର୍ମିତ ହୋଇଅଛି । ତୋରଣ ପରେ ୨୨ଟି ପାହାଚ ମହାନଦୀର ମନ୍ୟନ୍ଦ୍ର ଘାଟକୁ 
ଯାଇଛି । ପୂର୍ବ ଦାରଟି ଧୂଳି ଜୋରକୁ ଯାଇଛି । ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପୀଢ଼ ପାଞ୍ଚଫୁଟରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଦରେ ଅବସ୍ଥିତ । ତେଣୁ ମହାନଦୀରେ ବନ୍ଯା ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ବନ୍ୟାଜଳ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାଏ । ଲୋକମୁଖରୁ ଯାହା ଶୁଣାଯାଏ, ଗତ ୧୯/ 
୨୦ ବର୍ଷ ତଳେ ମହାନଦୀରେ ଏକ ପ୍ରଳୟଙ୍କରୀ ବନ୍ଯା ଦେଖାଯାଇଥୁଲା ¦! ବନ୍ଯାଜଳ 
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କେବଳ ମନ୍ଦିରର ବାହ୍ଯ ପରିସରର ପୂର୍ବଦ୍ଧାର ଦେଶକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଥୁଲା । ସାଧାରଣ 
ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ସଦୃଶ ମାନସପଟରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ବିରାଜମାନ । 


ହୁମା ମନ୍ଦିରଗ ବଡ଼ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଲା ଏହାଗ ଗଠନ ଓ ଅବସ୍ଥିତି । ଏହା ଗୋଟେ 
ପାର୍ଶ୍ବକୁ ଅଣେଇ ହେଇପଡିଛି । ଭୈରବୀ ମନ୍ଦିର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ମନ୍ଦିର ତ୍ରୟ ଏବଂ ଉତ୍ତର 
ଫାଟକ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଶ୍ଚାତ ଭାଗରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲମ୍ବ ଭାବରେ ନ ରହି ସାମାନ୍ୟ ଢ଼ଳି ରହିଛି 
ବା ତେରଛା ଭାବରେ ଅବସ୍ଥିତ । ମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳରେ ଏହି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯାତ୍ରୀ ତଥା ଦର୍ଶକଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିବା ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ପୃଥ୍ବୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପିସାର ନମ୍ର ଅଟ୍ଟାଳିକା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଣା ଅଧ୍କେ ଅନେକେ ଅବଗତ । 
ହେଲେ ସମ୍ବଲପୁରର ହୁମାସ୍ଥିତ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟମୟ ମନ୍ଦିର ବିଷୟରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଲୋକେ ପରିଚିତ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଏକଦା ହୁମା ଗ୍ରାମ ଟୌହାଣ 
ରାଜବଂଶର ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା ! ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଦୃବେଙ୍କ “ ଜୟ ଚନ୍ଦ୍ରିକା” କାବ୍ୟରୁ ଜଣାପଡ଼େ 
ଯେ ସେତେବେଳେ ସମ୍ବଲପୁର ହୁମା ରାଜ୍ୟ”? ନାମରେ ଖ୍ୟାତିପ୍ରାପ୍ତ ଥ୍ଲା । ଯାହା 
ହେଉ, ବିମଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ପଶ୍ଚାତ ଭାଗରେ ଉତ୍ତର-ପଶ୍ଚିମକୁ ଢ଼ଳି ପଡିଥ୍ବା ବେଳେ 
କପିଳେଶ୍ବର ଓ ଭୁବନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର ଦ୍ଵୟ ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବକୁ ସାମାନ୍ଯ ଢ଼ଳି ପଡ଼ିଥ୍ବାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ମନ୍ଦିର ମୂଳରୁ ତେର୍‌ଛାକୃତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାର ପଦ୍ମାକୃତି ବିଶିଷ୍ଟ 
ଚୂଡ଼ାଦେଶ ଭୂପୃଷ୍ଠ ସହିତ ଲମ୍ବ ଭାବରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ମନ୍ଦିର କାଳେ ଢ଼ଳି ପଡ଼ି ଭାଙ୍ଗଯିବ, ସେହି ଆଶଙ୍କା କରି ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ଦିରର 
ବାହାର ପଟେ ପିଢ଼ା ତିଆରି କରାଯାଇଥ୍‌ୁଲା । 


ମନ୍ଦିର କାହିଁକି ଏପରି ଢ଼ଳିଲା, ସେ ବିଷୟରେ ଅନେକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରହିଛି । 
କେତେଜଣ କହନ୍ତି ଆଗରୁ ଏହା ଏଭଳି ଭାବରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା ।! ଆଉ କେତେଜଣଙ୍କ 
ମତରେ ଭୁମିଦୋଷରୁ କାଳକ୍ରମେ ଏହା ନଇଁ ପଡ଼ିଛି । ହେଲେ ଏକ ପ୍ରଟଳିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନୁସାରେ ମନ୍ଦିର ତିଆରି କାମ ଯେତେବେଳେ ଚାଲିଥୁଲା, ସେତେବେଳେ ଦିନେ 
ଅର୍ଵବରାତ୍ର ସମୟରେ ମହଦିରର କାରୀଗରମାନେ ଏକ ଭୟଙ୍କର ଗର୍ଜନ ଶୁଣିବାକୁ 
ପାଇଲେ । ମନ୍ଦିର ତିଆରି କାମ ସେତେବେଳକୁ ସଂପୂର୍ଣ ହେବା ଉପରେ । କେବଳ ମୂଷ୍ରି 
ମାରିବା କାମ ବାଜି ରହିଥାଏ । ତା'ପର ଦିନ ସକାଳେ ମନ୍ଦିରର ରୂପ ଦେଖ୍‌ ସମସ୍ତେ 
ସ୍ତମ୍ଭୀଭୂତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । ମନ୍ଦିର ସାମାନ୍ୟ ଢ଼ଳି ପଡ଼ିଛି । କାରିଗରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
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ଭାଳେଣି ପଡ଼ିଗଲା । ରାଜାଙ୍କ ଦଣ୍ଡ ବିଷୟ ଚିନ୍ତା କରି ସମସ୍ତେ ପ୍ରମାଦ ଗଣିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । କିନ୍ତୁ ମୁଖ୍ୟ କାରିଗରଙ୍କୁ ସେଦିନ ରାତିତ୍ତେ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦର୍ଶନ ଦେଇ କହିଲେ, 
“ଏହି ସ୍ଥାନ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଛି । ତେଣୁ ମୁଁ ପାତାଳକୁ ଗମନ କରୁଛି । ମୋ ଇଚ୍ଛାରେ 
ମନ୍ଦିର ନଲିଁ ମଡ଼ିଛି। ଇତ୍ଭ କରିବାର କିଛି ନାହିଁ । ହେଲେ ମନ୍ଦିରର ଏହି ନମ୍ତା ହିଁ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହି ସ୍ଥାନର ଖ୍ୟଯାତିକୁ ବଢ଼ାଇବ ।” ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ଅଭୟବାଣୀ ଶ୍ରବଶ 
କରି ମନ୍ଦିର ଚୂଡ଼ାରେ ଦଧୂନଉତି ଓ କଳସ ବସାଯାଇଛି ବୋଲି ଲୋକମୁଖରୁ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ । ମନ୍ଦିରକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କଲେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ ଯେ ଦଧ୍ନଉତି ଓ କଳସ ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ସିଧା ସଳଖ ରହିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ମୂଖ୍ୟ ମନ୍ଦିର ନିକଟସ୍ଥ ଭୈରବୀ ମନ୍ଦିର ଓ ଗରୂଡ଼ 
ସ୍ତମ୍ଭ ମଧ୍ଯ ସିଧା ରହିଛି କିନ୍ତ ମନ୍ଦିର ନଇଁ ପଡ଼ିଛି । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଦିଆଯାଇପାରେ 
ଯେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥାନ ପ୍ରସ୍ତରମୟ ଅଟେ । ତେଣୁ ପିସାର ଅଟ୍ଟାଳିକା ସଦୃଶ 
ଭୂମି ଦୋଷରୁ ଏହା ଢ଼ଳି ପଡ଼ି ନାହଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସମଯରେ ରାତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଭୀଷଣ ଗର୍ଜନ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳିଥ୍ଲା ତାହା ସମ୍ଭବତଃ ଭୁମିକମ୍ଚଭର ଶଦ୍ଦ ହୋଇପାରେ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଉପକୂଳବର୍ରୀ 
ପ୍ରସ୍ତର ଶଯ୍ୟାରେ ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏତ ହୁମା ମନ୍ଦିର ନମ୍ରତାର କାରଣ 
ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ଏହା ପରବର୍ଭୀ ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିର ଓ ସ୍ତମ୍ଭ ଆଦି ଅଦ୍ଯାବଧ୍‌ ସଳଖ 
ରହିଛି। ଏହି ପ୍ରକାର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ ଯାତ୍ରୀ, ଭକ୍ତ ଓ ଦର୍ଶକ ମନରେ ବିସ୍ଲୟ ତଥା 
ଆଲୌକିକ ଭାବ ଉଦ୍ରେକ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଏହି ଶୈବ ପୀଠର ଆଉ ଏକ ବିସ୍କୟ ହେଲା ଯେ ଲିଙ୍ଗ ଓ ନାଗ ଉଭୟେ ବକ୍ର | 
ପୁନଶ୍ଚ ଲିଙ୍ଗ ଗର୍ଭ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଗ୍ରୀଷ୍ଟକାଳରେ ଜଳପୂର୍ଣ୍ଣ ଥ୍ବା ବେଳେ ବର୍ଷା କାଳରେ ଏହା 
ଜଢଳଶୂନ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହାର ଆଉ ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଲା ଯେ 
ଲିଙ୍ଗ ଗର୍ଭରେ ଯେତେ ପରିମାଣରେ ଜଳ ଭର୍ରି କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅବିଳମ୍ବେ ଅନ୍ୟତ୍ର 
ନିଷ୍କାସିତ ହୋଇଯାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ଭକ୍ତ ତଥା ମାନସିକ କରୁୂଥ୍‌ବା ବ୍ଯକ୍ତି ଏଠାରେ 
ଜଳାଭିଷେକ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସୂର୍ଯ୍ୟର ଅବାସ୍ତବ ଗତିଜନିତ ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତର ଅୟନାନ୍ତ 
ପରେ ପୂର୍ବାକାଶରେ ଉଦୟକାଳୀନ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କର ଆଦ୍ୟ ସ୍ଵର୍ଣ୍ାଭ କିରଣ ବିମଳେଶ୍ଵର 
ଦେବଙ୍କ ସିଂହାସନରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକି ଏହି ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ 
ବୈଶିଷ୍୍ୟ ବୋଲି ଲୋକମୁଖରୁ ଶୁଣାଯାଏ । ମଳ୍ଥୀନ୍ଦ୍ରଘାଟ ହେଲା ହୁମା ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ 
ବିଶେଷ ଆକର୍ଷଣ । ଇଷତ୍‌ ତାମ୍ରବର୍ଣ୍ଣଯୁକ୍ତ  କୁଡୋ ମାଛ” ନାମକ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତୀୟ 
ମାଛର ଏହା ହେଲା ଆବାସସ୍ଥଳୀ । ଭୟରେ ହେଉ ଅବା ଭକ୍ତିରେ ଏମାନଙ୍କୁ କେହି 
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ମାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଜନୈକା ମହିଳା କାହା କଥାକୁ କର୍ଣ୍ଣପାତ ନ କରି କୂଡୋ ମାଛଟିଏ 
ମାରି ପନିଖ୍ରେ କାଟୁଥ୍ବା ଅବସ୍ଥାରେ ପଥର ପାଲଟି ଯାଇଥ୍‌ବାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଚଳିତ । ସେ ଯାହା ହେଉ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ହାତରୁ ସେହି ମାଛମାନେ ନିର୍ଭୟରେ ଲିଆ, 
ଲଡ଼ ଆଦି ଖାଦ୍ୟ ଦ୍ବ୍ଯ ଗହଣ କରନି । ମଣିଷ ଏଠାରେ ଭକ୍ଷକ ନ ହୋଲ 
ଏକାବେଳକେ ଭକ୍ତ ପାଲଟି ଯାଏ । ଦଶାବତାରର ମୀନରୁପୀ ନାରାୟଣଙ୍କର ସତ୍ତା 
ଅନୁଭବ କରି ଆମ୍ମଭବିଭୋର ହୁଏ । ଏହି ଆଳରେ ସ୍ଥାନୀୟ କେତେଜଣ ଗରିବ ଲୋକ 
ଲିଆ, ଲଡ଼ୁ ଆଦି ବିକ୍ରୟ କରି ଦୁଇ ପଇସା ରୋଜଗାର କରିଥାନ୍ତି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ମହାନଦୀରେ ନୌକାବିହାର ହୁମାପୀଠର ଆଉ ଏକ ଆକର୍ଷଣ । 


ପ୍ରତିବର୍ଷ କା୍ିକ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଚତୁର୍ଘଶୀ ଦିନ ମନଛ୍ଥୀନ୍ଦ୍ର ଘାଟରେ “ଘାଟପୂଜା' 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଏହି ପୂଜା ଏହି ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ । ଘାଟରେ ଯେଉଁ 
ମାଛମାନେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନାମ ରହିଛି । ଏହିଦିନ ସେମାନଙ୍କର 
ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଆବାହନ କରାଯାଏ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଖାଦ୍ୟ ଅର୍ପଣ 
କରାଯାଏ । ଏହି ଅପୂର୍ବ ଦୃଶ୍ୟ ଅବଲୋକନ କରିବା ପାଇଁ ଶହ ଶହ ଯାତ୍ରୀ ମଛ୍ଥୀନ୍ଦ 
ଘାଟରେ ଆସି ଉପସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । ଏହିଦିନଠୁ ମାଛମାନେ ଘାଟରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ହରିଶୟନୀ ଯାଏ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦରେ ବିଚରଣ କରୁଥ୍‌ବାର ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଏତତ୍‌ 
ବ୍ୟତୀତ ଫାଲଗୁନ ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଚତୁର୍ଘଶୀ ତିଥ୍‌ରେ ମହାଶିବରାତ୍ରୀ ଉତ୍ସବ ମହା 
ସମାରୋହରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ପୂନଶ୍ଚ ବୈଶାଖ ମୀସ ଶୁକ୍ଲ ଚତୁର୍ଦଶୀ ଓ 
ପୂଣ୍ଠମୀରେ ଟନ୍ଦନଯାତ୍ରା ଉତ୍ସବ ମଧ୍ଯ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହାଛଡା ପିତୃପକ୍ଷ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମୟରେ ଯାତ୍ରୀମାନେ ପିତୃତର୍ପଣାଦି କ୍ରିୟା ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ପିତୃ 
ପରୂଷର ପିଣ୍ଡଦାନ କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଚିତାଭସ୍ଟ ମଧ୍ଯ ବିସର୍ଜନ କରିଥାନ୍ତି । 


ମହାନଦୀର ରମଣୀୟ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ ହୁମାର ଶୈବପୀଠ 
ଦୂରଦୂରାନ୍ତରୁ ଯାତ୍ରୀ ଓ ଦର୍ଶକର ପ୍ରାଣକୁ ପୁଲକିତ କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ 
ଚେତନା ଦ୍ଵାରା ପରିପୁଷ୍ଠ କରି ଆସୁଛି । କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ମାତ୍ର ସମୟର କରାଳ ଗତିରେ 
ଏହାର ଗୌରବୋଜ୍ବଵଳ ଅତୀତ ମ୍ଳାନ ପଡ଼ିଯାଇଛି । ମହାଶିବରାତ୍ରୀ, ଘାଟପୂଜା, 
ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା ଆଦି ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ ମେଳାର ଆକର୍ଷଣ ମଧ୍ଯ ଅନେକାଂଶ ହ୍ରୀସ ପାଇଛି | 
ପୂଜାର୍ଚନା କେବଳ ବିଧ୍ରକ୍ଷା ପୂର୍ବକ ପାଳିତ ହେଉଛି । ମନ୍ଦିର ପରିଚାଳନା ଦାୟିତ୍ସକୁ 
କେବଳ ଜଣେ ପରିବାର ଅଭ୍ତିଆର କରି ରଖ୍‌୍ଥ୍ବାରୁ ବଂଶପରଂପରାକ୍ରମେ ପୂଜା କରି 
ଆସୁଥ୍ବା ମନ୍ଦିରର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୂଜାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅସନ୍ତୋଷର ବହ୍ନି ଜଳିଉଠିବା 
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ସ୍ବାଭାବିକ । ଦୈନନ୍ଦିନ ପୂଜାସେବା ଓ ଅତିଥ ଅଭ୍ୟାଗତାଙ୍କୁ ଆପ୍ୟାୟିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଅତୀତରେ ଏହାର ଯେଉଁ ଗୌରବୋଜ୍ବଳ ଭୂମିକା ରହିଥ୍‌ଲା, ତାହା କାଳକ୍ରମେ 
ବହଗୁଣରେ ମଳିନ ପଡ଼ିଯାଇଛି । ଏପରି ସ୍ଥଳେ ମନ୍ଦିରର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ଓ ମନ୍ଦିରର 
ସୂପରିଚାଇଜା ମାଇଁ କେଗ୍ଵରକ୍ରାରୀ ଉନ୍ଯମନରଲେ ସ୍ରଥାଜୀୟ ରୋଳଙ୍ର ରୂମିଲା ତଥା 
ଧନାଢ଼୍ୟ ଓ ବଦାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟ, ସହଯୋଗକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ପରିବେଶକୁ ଆହରି ରମଣୀୟ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିବା ପାଇଁ ତଥା ଦେଶ ବିଦେଶର 
ପର୍ଯ୍ୟଟକଙ୍କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବା ପାଇଁ ସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ବିଶେଷ ଉଦ୍ଯମ ହେବ 
ବାଞ୍ଚନୀୟ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସରକାରୀ ଅନୁଦାନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ 
କରାଯାଇପାରେ । ସବୋପରି ଓଡ଼ିଶା ପର୍ଯ୍ୟଟନ ବିକାଶ ନିଗମର ଭୁମିକା ଏଠି 
ଗୁରୂତ୍ୃପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । 
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ସମ୍ଭଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର 
ସଂସ୍କୃତିର ମହାମିଳନ : ନୂଆଖାଇ! 


ନୂଆଖାଇ ସମ୍ବଲପୂର ଅଞ୍ଚଳର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ କହିଲେ 
ସାଧାରଣତଃ ସମ୍ବଲପୂରୀ ସଂସ୍କୃତି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ର” ( Culture-area )କୁ 
ବ୍ରଝାଯାଏ । ସତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ଏକଦା ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ, 
ହୀରାଖସ୍ଚ ପ୍ରଭୃତି କୁହାଯାଉଥ୍‌ଲା । ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡର 
ଅଧ୍ବାସୀ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକ ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ସ୍ୟକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଆଧୂନିକ ଭାରତ 
ବର୍ଷରେ ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ର ଖଣ୍ଡ ବିଖଶ୍ରିତ ଭାବରେ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ ତଥା ଓଡ଼ଶାରେ ପଡ଼ି 
ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଏଠାର ଜନ ଜୀବନ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଧାରା ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ । ନୂଆଖାଇ ହେଲା 
ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରର ଏକ ଗଣପର୍ବ । ନୂତନ ଶସ୍ଯକୁ ସ୍ଵାଗତ ଢଣାଇ ଏହି ପର୍ବର 
ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ ନୂଆଖାଇ ଏକ କୃଷିଭିରିକ ପର୍ବ 
ଅଟେ ! କେଉଁ ମାନ୍ଧାତା ଯୁଗରୁ ଏହି ପର୍ବଟି ଆମ ସମାଜରେ ଚଳି ଆସୁଛି, ତାହାର କାଳ 
ନିର୍ଦୟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । କାରଣ 'ଅନ୍ନପୂଜା' ବା ‘ଶସ୍ୟପୂଜା' କେତେ ପ୍ରାଚୀନ ତାହା 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମାନୁଯାୟୀ ବେଦରେ ଅନ୍ନକୁ ବବ୍ରହ୍ମୀ ତଥା ‘ଢୀବନ” ସହ 
ତୁଳନା କରାଯାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ନ ବା ଶସ୍ୟର ଦେବୀ ହେଲେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ । ତେଣୁ ଏହିଦିନ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । 


ଭାରତବର୍ଷରେ ଥବା ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ 
ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ପ୍ରାଚୀନତା ସଂପର୍କରେ ଆହୁରି ଅନେକ ତଥ୍ୟ ମିଳିପାରିବ । ବିଶେଷତଃ 
ମଧ୍ଯ ଓ ପୂର୍ବ ଭାରତରେ ଆବହମାନ କାଳପୂ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରି_ଆସିଥ୍ବା ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ପର୍ବ ପର୍ବାଣିଗୁଡିକ ମଧ୍ୟରେ ନୂଆଖାଇ 
ପର୍ବର ମହତ୍ତ୍ବ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ଆମର ବୁଵିଜୀବୀମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଏହି ଆଦିବାସୀମାନେ ହେଲେ ଆମ ଦେଶର ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଏମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସର୍ବେସର୍ବା ଥ୍ଲେ । ଏହି ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ 
ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ଇତିହାସ ଦିଗନ୍ତ ବି ସ୍ତାରୀ । ଆଦିବାସୀମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମକରଣ 
ସହ ପାଳନ କରୂଥ୍‌ବାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ତଥା ପୂର୍ବ ଭାରତରେ ଥବା ଆଦିବାସୀ 
ମାନଙ୍କର ନାମକରଣରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଯଥା ‘ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆ ' 
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ଏବଂ 'ପାହାଡ଼ି ଖଡ଼ିଆ' ଏହି ପର୍ବକୁ ଜେଠ ନୱାଖ୍‌୍ଆ ବୋଲି କହନ୍ତି, ଓରାମ” ମାନେ 
ନୱାଖାନି , 'ମୁଣ୍ଡାଂ ମାନେ ଜମ୍‌ନୱା, ସାନ୍ତାଳୀ ମାନେ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଜ୍ଁଥର ଏବଂ 
ବଇହାର ହୋରୋ ନଓ୍ବାଇ, ବିର୍ଜିଆ ମାନେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ନଓୱ୍ବା ଏବଂ 
ଜମ୍‌ନୱା. ବସ୍ତର ତଥା ଓଡିଶାର “ମଲଳାଂ ମାଳେ ନଓୱାଆଳି ପ୍ରଭୃତି ନାମରେ ଏହି ମ୍ବ 
ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଏହାଛଡା ‘କୋର୍‌ୱ।' ମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ଧାନ୍‌ ନୱାଖାନି, ବିର୍ହର 
ମାନେ ନୱାଳ୍ମ୍‌, 'ମୁଣ୍ଡାଂ ମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ କୱାଜୋମ୍‌ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି । ଛୋଟ ନାଗପୁର 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥ୍‌ବା ଅସୁର” ଗୋଷ୍ଠୀର ଏକ ଉପ -ଗୋଷ୍ଠୀ ହେଲେ 'ବିରଝିଆ' । 
ନୂଆଖାଇ ପର୍ବକୁ ଏମାନେ ନଓଆ କହନ୍ତି ¦ ତରିପୂରାର ପାହାଡି ଇଲାକାରେ ସେଠାର ଆଦିବାସୀ 
ମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ମିକାତଲ ( Mikatal ) କହନ୍ତି | ଏଠାରେ ‘ମିର ଅର୍ଥ ହେଲା ଶସ୍ୟ ବା 
ଧାନ ଏବଂ ‘କତଲ୍‌' ର ଅର୍ଥ ହେଲା ନୂଆ | ବଙ୍ଗାଳୀମାନେ ଏବଂ ପୂର୍ବ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏହି 
ପର୍ବକୁ ନଚାନ୍ନ କହନ୍ତି । 


ଏହାଛଡା ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପର୍ବ ବିଭିନ୍ନ ନାମ ନେଇ ପାଳିତ 
ହେଉଥ୍‌ବାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | କାରଣ ନୂଆଖାଇ ଏକ କୃଷିଭିତ୍ତିକ ପର୍ବ ଏବଂ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ମଧ୍ଯ କୃଷିଭିତ୍ତିକ ରୂପେ ଯୁଗ ଯୁଗରୁ ବିବେଚିତ ହୋଇ ଆସିଛି । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ବ୍ୟାପକତା କେତେ, ତାହା ସହଜେ ଅନୁମେୟ | ଅନ୍ୟ 
ଅର୍ଥରେ କହିବାକୁ ଗଲେ, ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଭାରତରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ସୟର ଆଉ ଏକ 
ଦିଗ । ଏହାଛଡା ଯେଉଁ ଆଦିବାସୀମାନେ କାଳକ୍ରମେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ -ମି ସନାରୀ ଗୁଡିକର 
ପ୍ରଭାବରେ ଆସି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମାବଲମ୍ଭୀ ହୋଇ ଗଲେ, ସେମାନେ ନିଜର ଅନେକ ପୁରୁଣା ରୀତି 
ରିୱାଜକୁ ପରିହାର କରିପାରି ଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବକୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ କ୍ଷମହୋଇ ପାରିନାହାଚ୍ତି । 
ଆଜି ମଧ୍ଯ ରାଞ୍ଚି ଜିଲ୍ଲାର ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ପର୍ବ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବାର 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ | ସେମାନେ ଏହାକୁ ଗୋଣ୍ଡଳି ନୱାଖାନି କହନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୁ ଆଦିବାସୀ 
ଜନଚ୍ଜୀଚନକୁ ତଥା ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ଆସିଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ମହାନତା ସଂପର୍କରେ 
ସୂଚନା ମିଳେ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ, ନୂଆଖାଇ କେବଳ 
ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ନ ହୋଇ ଦେଶର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ବେଶୀ 
ପାଳିତ ହେଉଅଛି । ଆଦିବାସୀମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଭାବେ ମହା ଉଲ୍ଲାସରେ 
ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ପ୍ରଥମେ ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବ-ଦେବୀ, ଗାଦେବୀ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ 
ନୂଆ ଶସ୍ଯ ଆଣି ଅପଣ କଲାପରେ ଯାଇ ନିଜେ ତାହାକୁ ବ୍ଯଛହାର କରନ୍ତି । ସୁଖର 
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ଆତିଶଯ୍ୟରେ ହେଉ ଅବା ଦୁଃଖର ଗହନ ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯରେ ହେଉ, ସେମାନେ ସଦାସର୍ବଦା 
ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତିର ପ୍ରହଥନ ହାତ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ଏହି ଶକ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
କର୍ମମୂଖର କରି ଗଢ଼ି ତୋଳେ ; ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମକୁ ମୁକାବିଲା କରିବାର ସାହସ ଓ ପ୍ରେରଣା 
ଯୋମା।ଏ । ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ ଯେ ଯଦି ‘ନଓାଖଆ” ମର୍ବ ମାଳନ କନାନଯାଏ. ନେବେ 
ଗୀକୁ ନାନା ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଫସଲହାନୀ ହେବ । ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, 
ସରଳ, ନିଷ୍ଠପଟ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ମୁହଁ ହେଲା ସେହି ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତିର ଆଶୀର୍ବାଦ | 
ସେମାନେ ନିଜର ସୁଖ -ଦୂଃଖ, ଆଶା- ନିରାଶା ସବ୍ରକୂ ସେହି ଶର୍ତିର କରୁଣା ମନେକରି 
ମୁଣ୍ଡେଇ ନିଅନ୍ତି 


ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଅବସରରେ ନାନା ପ୍ରକାର ପିଠା, ମଣ୍ଡା, ଖିରୀ, ପୂରୀ, ଇତ୍ୟାଦି 
ତିଆରି କରାଯାଏ । ପୂଜା୍୍ଟନା ପରେ ସମସ୍ତେ ସେସବ୍ୂରକ୍ୂ ଖାଇ ବେଶ୍‌ ମଉଜ୍‌ ମଜ୍‌ଲିସ 
କରନ୍ତି । ମଦ ଓ ମାଂସର ଧୂମ୍‌ ଛୁଟେ ! ନୃତ୍ୟ, ଗୀତର ଆସର ଜମେ | ସ୍ତୀ-ପୂରୂଷ, ଛୁଆ- 
ବ୍ରଢ଼ା ସମସ୍ତେ ଦଳଗତ ଭାବେ ସଙ୍ଗୀତର ତାଳେ ତାଳେ ହଜିଯାଆନ୍ତି । ପ୍ରକୃତି ରାଣୀର ମେଖଳା 
ଛାତି ଉପରେ ଆମତ୍ମବିଭୋର ହୋଇ ଆଦିବାସୀ ସନ୍ତାନ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ନିଜର ପୂର୍ବଦୂଃଖ, 
କଷ୍ଟ ସବ୍ରକୁ ଭୁଲିଯାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପଛରେ 
ମଧ୍ଯ ସମଚିନ୍ତାଧ।ରା ଓ ଦର୍ଶନ ନିହିତ । ଗ୍ରାମ ଓ ସହରର ସବୂ ଗୃହସ୍ଥ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଭାଦ୍ରଶୁକ୍ 
ପକ୍ଷରେ ସ୍ଥିରୀକୃତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଏକ ଶୁଭଦିନରେ ସେ ବର୍ଷର ନୂଆଧାନର ଚାଉଳ ରାନ୍ଧି ସର୍ବ 
ପ୍ରଥମେ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରେ ଭୋଗ ଲଗାନ୍ତି । ତା ପରେ ନିଜ ନିଜ ଘରର 
ଇଷ୍ଟଦେବ-ଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ଅର୍ପଣ କଲା ପରେ ନିଜେ ସେବନ କରନ୍ତି ¦ ଏହି ଅବସରରେ 
ରୀତିମତ ଏକ ଭୋଜି ହୁଏ ; ଗାଉଣା ବାଜଣା କରି ଉତ୍ସବ ହୁଏ । ସଂଧ୍ୟାବେଳେ ସମସ୍ତେ 
ଆମିଷ ଭୋଜନ କରିବାର ବିଧ୍‌ ରହିଛି । ଆମିଷ ଖାଇ ନଥ୍‌ବା ବ୍ୟଭ୍ତି ପର ଜନ୍ମରେ ବକ 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବ ବୋଲି ଲୋକଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ । ସେ ଯାହା ହେଉ ସମ୍ବଲପୂର ଅଞ୍ଚଳରେ 
ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ କୌଣସି ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ, ଜାତି, ବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଶେଷ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିନାହିଁ। ଜାତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଏହି ପର୍ବ ସମଗ୍ର 
ସମ୍ବଲପୁରୀ ସଂସ୍କୃତି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଳିତ ହୋଇ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ନେଇଛି । 
ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଯେଉଁ ସାମୂହିକତାର ରୂପ ନେଇ ପାଳିତ ହୁଏ ତାହା ଅନ୍ୟତ୍ର 
କେଉଁଠି ହେଲେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ ।ଏହି ଦିନ ଶତୃ, ମିତ୍ର ସମସ୍ତେ ନିଜର ପୂର୍ବ ଦୁଃଖ 
କ୍ଳେଶକୁ ଭୁଲି. ଯାଆନ୍ତି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୂଆଖାଇ କେବଳ ନୂଆ ଶସ୍ୟପାଇଁ ନୁହେଁ, 
ଏକ ସୁନ୍ଦର, ସୂଖୀ ଓ ସମୃଦ୍ଧ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଗତ ଜଣାଏ ¦ ଯେ ଯେଉଁଠି. 
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ଥାଉନା କାହିଁକି, ଏହିଦିନ ସମସ୍ତେ ନିଶ୍ଚୟ ଘରକ୍ର ଆସି ଏକାଠି ନୂଆ ଅନସେବନ କରି 
ଏହି ପର୍ବର ପରଂପରାକୁ ବଜାୟ ରଖ୍ଛନ୍ତି । ଏହାହିଁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର 
ବିଶେଷତ୍ଵ । ଏଥ୍‌ରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ 


< 
COICO FIFO AO ଫଣ ac ! 
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ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ଉତ୍ପତ୍ତି ପଛରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଚଛୁନନ ଧାରା ପ୍ରବାହିତ 
ହୋଇଥ୍‌ବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ | କାରଣ ଏହା ଏକ ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳ | 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦ୍ବିତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପରିବ୍ରାଜକ ଟଲେମି ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳକୁ ମୂଣ୍ଡା ଓ 
ଶବରମାନଙ୍କର ଦେଶ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥଲେ | ଗଣ୍ଡ, ବିଂଝାଲ, ଶବର, ମୁଣ୍ଡା ଆଦି 
ଆଦିବାସୀମାନେ ପୁରାତନ କାଳରୁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଉଦ୍ଭବ ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀଟହୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ଭାବେ ସୁପରିଚିତ | 
ଏତତ୍‌ ବ୍ଯତୀତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ମହର୍ତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମ୍ଭେ 
ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋକପାତ କରି ସାରିଛୁ । ଏହ ପର୍ବ ପାଳନ ପଛରେ ଥୁବା ଚିନ୍ତାଧାରା, ପୂଜା ବିଧ୍‌ 
ତଥା ନାମକରଣ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଏହି ପର୍ବ ମୂଳରେ ଥ୍ବା ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ଛାପକୁ ଉଦ୍‌ଜୀବିତ କରେ | ଏଥ୍‌ରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ, ପୂର୍ବେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ରହୁଥ୍ବା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ଥ୍ଲା ନୂଆଖାଇ । ସମ୍ଭବତଃ ଜଙ୍ଗଲରୁ ଫଳ ମୂଳ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବା, କାଠ କାଟିବା ତଥା ଶୀକାର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅନେକ କୃଷିଜୀବୀ ମଧ୍ଯ ଥଲେ । ଏବେ ବି ବିଂଝାଇବହୂଳ ପଦ୍ଧପୁର୍‌, ଘୈସ, ସୋହେଲା 
ତଥା ଗଶ୍ଡବହୁଳ କୂଟିଣ୍ଡା ଆଦି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଘେରାଏ ବ୍ରଲି ଆସିଲେ ଏକଥା ସହଜେ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେବ । ପରବର୍ଗୀ ସମୟରେ ଅପଦଭ୍ରଂଶରେ ହେଉ ଅବା ଆଞ୍ଚଳିକ ସମ୍ବଲପୁରୀ ଭାଷା 
ସଂସ୍ଥର୍ଶରେ ଆସି ତାହା ନୂଆଖାଇ ବା ନୂଆଖ୍ଆ ବୋଲି ପରିଚିତ ହୋଇଛି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳର 
ମୁଖ୍ୟ କୃଷି ଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ହେଲା ଧାନ ଏବଂ ନୂଆଖାଇ ଅବସରରେ ନୂଆଧାନ ପୂଢା କରାଯାଏ । 
ଏହି ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ଧାନଚାଷ ହେଉଥ୍‌ବା ପୂର୍ବ -ଓଡ଼ିଶା ତଥା ବଙ୍ଗଳାରେ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଛି । 
ତେଣୁ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଏହାର ନାମ ଶୁଦ୍ଧ ଓଡ଼ିଆ ଓ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷାରେ ନୂଆଖାଇରୁ ନବାନ୍ନ 
( ନବ+-ଅନ )କୁ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଅଛି । ଏହି ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସୂସ୍ଥଷ୍ଟ ଯେ, 
ନୂଆଖାଇ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରବାହ ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ମଧ୍ଯଭାରତରୁ ପୂର୍ବକୁ ଘଟିଛି । ସଂସ୍କୃତିର 
ଏହି ପ୍ରବାହ କ୍ରମରେ କେବଳ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ନୂଆଖାଇର ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ରୂପ ଏକ 
ଗଣ ରୂପ ନେଇଛି । ତେଣୁ ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶା ବା ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଯେଉଁଭଳି 
ଭୀବରେ ପାଳିତ ହେଉଅଛି, ପୂର୍ବୱଡ଼ିଶା କିମ୍ବା ବଙ୍ଗଳାରେ ସେହି ଯାକଯ ମକ ଦେଖବାକୁ 
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ମିଳେ ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ସଂସ୍କୃତି ସଂପ୍ରତି ଏକ ଶାସନ ( ଓଡ଼ିଶା ) ଅଧୀନରେ 
ଏକୀଭୂତ ହେଲେ ହେଁ ଆଞ୍ଚଳିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଆଦିମ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟ ତାର ମିଳନ ଘଟିଛି । ପାର୍ଯୟମାନେ ାଦଂବାସାମାନଙ୍କ ଦେବ- ଦେବାକୁ 
ଓ ଆଦିବାସୀମାନେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ସମ୍ବଲପୁରର 
ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ସମଲେଶ୍ବରୀ ଓ ପାଟଣାଗଡ଼ର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ପାଟଶେଶ୍ଵରୀ ଉଭୟେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ । ସାଏଦେଓଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରୁ ଜଣାପଡେ ଯେ ବର୍ର ମାନର 
ହୀରାକୂରଦଠାରେ ମହାନଦୀର ଉଭୟ ପାର୍ଶ୍ବରେ “ଝରାପାଲି' ଓ 'ଶବରପାଲି”' ନାମକ 
ଦୁଇଟି ଛୋଟ ପାଲି ବା ପଲ୍ଲି ଥଲା ! ଏଠାରେ ଝରା ନାମକ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଜାତି ରହୁଥ୍ଲେ | 
ସେମାନଙ୍କର ପେଷା ଥୁଲା ନଦୀ ଗର୍ଭର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ସ୍ଵର୍ଣ ହୀରକ ଆଦି ରତ୍ନ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବା । ଏହି ଝରା ମାନଙ୍କର ସର୍ଦାର ବୋଧହୁଏ ସମଲାଇ ଦେବୀଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବର ସନ୍ଧାନ 
ପାଇଥ୍ଲେ ଓ ଗୁପ୍ତରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାସହ ପୂଢା କରି ଆସୁଥ୍ଲେ । ସେତେବେଳେ ଦେବୀ ଏକ ଶିମୂଳ 
( ସ୍ଥାନୀୟ ନାମ ଶେମେଲ ) ବୃକ୍ଷ ମୂଳରେ ଥ୍ବାରୁ ଏମାନେ ତାଙ୍କୁ 'ସମଲାର' ବା 'ସମଲେଇ' 
ନାମ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଶବର ସର୍ଦାର ଓ ଝରା ସର୍ଦାରମାନେ କେବଳ ଗୁପ୍ତରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରି ଆସୁଥ୍ଲେ । କାଳକ୍ରମେ ସମ୍ବଲପୂରର ତତ୍‌ କାଳୀନ ଚୌହାଣ ବଂଶୀୟ ରାଜା 
ବଳରାମ ଦେବ ଶୀକାର କରିବା ସମୟରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ଶିମୁଳି ବୃକ୍ଷମୂଳେ ପୂଢଜାପାଉଥ୍‌୍ବାର 
ଆବିଷ୍କାର କରିଥଲେ । ତାଙ୍କଦ୍ଧାରା ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇ ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ସମଲାଇ ଦେବୀଙ୍କ ବିଷୟରେ କେହି କିଛି ଜାଣି ନଥ୍‌ଲେ ¦ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ପରେ 
ଶବର ସର୍ଘାରର ବଂଶଧରମାନେ ପୂଜକ ଭାବେ ଓ ଝରା ସର୍ଦାରଙ୍କ ବଂଶଧରମାନେ ବି ଶିଷ୍ଟ 
ପରିଚାରକ ଛତ୍ରବାହକ ରୂପେ ରାଜାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୁମି ଉପରେ 
ଏମଲେଇ ଦେବୀ ଯେ ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ ତାହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ଚୌହାଣ 
ରାଜା ଦେବୀଙ୍କୁ ଆର୍ଯ୍ୟରୂପ ଦେବାକୁ କ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଶକ୍ତିରୂପେ ପୂଜା କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ସେହିଦିନଠୁ ସମଲାଇ ଦେବୀ ଦୂର୍ଗା, ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ ରୂପେ ହିନ୍ଦୁରୀତିରେ ପୂଜା 
ପାଇ ଆପୁଛନ୍ତି 


ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଶିବ, ବିଷ୍ଣୁ, ଗଣେଶ 
ଆଦିଙ୍କୁ ପୂଜାକରି ଆସୁଛନି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ବିଶିଷ୍ଠ ଆଦିବାସୀ ପୂଢା ‘ ଡାଲଖାଇ'ରେ ମଧ୍ଯ 
ହିନ୍ଦ୍ର ଦେବ, ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯିବାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଧାନଙ୍କ ଲେଖାରୁ ଗୋଟିଏ 
କଥା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଏହା ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ ଅଟେ । ତାଲଖାଇ ପୂଢା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
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ହେଉଥ୍‌ବା କୋଠୀଶାଳର କୁଟୀର କାନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥ୍‌୍ବା ୧୬ ବଖରା ବିଶିଷ୍ଟ 
ଚିତ୍ର ସମୂହରେ ଶିବ, ପାର୍ବତୀ, ହନୁମାନ, ସରସତୀ, ଲକ୍ଷ, ନାରଦ ମୁନି ପ୍ରଭୃତି ହିନ୍ଦୁ ଦେବ- 
ଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ପରେ ହିଁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଆର୍ଗଘ୍ୟ ( ଅନାର୍ମ୍ୟ ତନ୍ସର ଏକ ଅମ୍ୂର୍ଳ ସମବ୍ୁଘ ଘ୍ରଟିନି ବଥା! ନୂଆଖାଇ ଗଳର ଉଘୁରି 
ପଛରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ନିହିତ - ଏହା କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ମାତ୍ର । ଏହି 
ମତକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ ଆଉ ଏକ ବିଷୟ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିବା ନିତାନ୍ତ 
ବିଧେୟ । କୌଣସି ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ -ପର୍ବାଣି ପାଳନ କରିବାର ନିଦଦିଷ୍ଟ ଦିନ, ବାର କିମ୍ବା 
ନୀତି, ନିୟମ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦ୍ର ପର୍ବ ପର୍ବାଣିର ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ନିଦଦିଷ୍ଟ ଦିନ, ବାର 
ଅଛି । ଯଥା : ମାଘ ମାସ ଶୁକ୍ପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ସରସ୍ବତୀ ପୂଜା ହେବ କିମ୍ବା ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସ 
ଶୁକ୍ସପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ଶିବ-ପାର୍ବତୀ ବିବାହ ଉତ୍ସବ ( ଶୀତଳ ଷଷ୍ଠୀ ଯାତରା ) ହେବ କିମ୍ବା 
ଶ୍ରାବଣ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଦ୍ଵିତୀୟା ଦିନ ‘ରଥ ଯାତରା” ଏବଂ ଏବଂ ଦଶମୀ ଦିନ ବବାହୂଡା 
ଯାତରା ହେବ, ରତ୍ୟାଦି । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନର 
ନିଦଦିଷ୍ଟ ଦିନ, ବାର ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳରେ ଗୋଟିଏ ଦିନ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନ 
ମଧ୍ଯ ନ ହୋଇ ପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବରଗଡ଼, ବରପାଲି, ଖଡ଼ିଆଳ, ବଲାଇିଂର, ସମ୍ବଲପୁର 
ଆଦି ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ପର୍ବ ପାଳନର ଦିନ ଓ ତାରିଖରେ ତାରତମ୍ୟ ରହୁଥ୍ବାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ । କାରଣ ଲୋକେ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବ, ଦେବୀ, ଗୀ ଗଉଁତିଆଙ୍କ ନୀରେ ଲଗ୍ନ ବେଳ 
ଦେଖ୍‌ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରଭାବର ଏହା ଏକ ନିଦର୍ଶନ । 


ଆଦିବାସୀବହୁଳ ଗ୍ରାମଗୁଡିକରେ ପୂଜାରୀ ବା ଦେହେରୀ ବା ମାହାତୋ, ଗୀ ମୁଖ୍ଆଙ୍କ 
ସହଯୋଗ ନେଇ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନ ପାଇଁ ଏକ ଦିନ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରନ୍ତି । ସଂବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳ ବା ପଶ୍ଚିମ -ଓଡ଼ିଶାରେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ଦିନ 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଜଣାପଡେ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ 
ସମ୍ବଲପୁର ସହରରେ ହିନ୍ଦୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସମଲେଶ୍ବରୀ ମନ୍ଦିର ପୂଜାରୀଙ୍କ ସହଯୋଗରେ 
ହିନ୍ଦୁ ରୀତିରେ ପାଞ୍ଜି ଗଣନା କରି ସମଲେଶ୍ବରୀ ଦେବୀଙ୍କ ନୀରେ ଏକ ଶୁଭଦିନ ଓ ଲଗ୍ନ ସ୍ଥିର 
କରନ୍ତି । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଦିଆଯାଇ ପାରେ ଯେ, ଅଧ୍କାଂଶ ହିନ୍ଦୁ ପର୍ବ ପର୍ବାଣୀ 
ସାଧାରଣତଃ ମାସର ଶ୍ରକ୍ମ ପକ୍ଷରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ମଧ୍ଯ ଭାଦ୍ରବ 
ମାସ ଶ୍ରକ୍ଳ ପକ୍ଷର କୌଣସି ଏକ ଦିନ ହୁଏ । ଏହା କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ, ନୂଆଖାଇ ( 
ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ )ର ଆର୍ଯ୍ୟ ରୂପ ସମଗ୍ର ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ନଦିଷ୍ଟ 
ଦିନ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବ ଦେବୀ, ଯଥା ସମ୍ବଲପୂରର ସମଲାଇ ଏବଂ ପାଟଣା ଗଡର 
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ପାଟଶେଶ୍ବରୀଙ୍କ ପାଖେ ପ୍ରଥମେ ନୂଆ ଅନ୍ନ ଭୋଗ ଲାଗିଲା ପରେ ଯାଇ୍ତ ବାକି ଲୋକେ ନିଜ 
ନିଜ ଇଷ୍ଟଦେବ ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରେ ନୂଆ ଚାଉଳ ଭୋଗ ଲଗାଇ ସୈବନ କରନ୍ତି ! ଏହିପରି 
ଭାବରେ ନୂଆଖାଇ ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବରୁ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଏକ ଗଣପର୍ବ ରୂଫେ ବହୁ 
ମୂରାନନ କାଳରୁ ସ୍ରୀକନି ଲାଇଭ କରି ଆସିଛି । ସର୍ବୋପରି ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳଲେ ମଟିଥଚା 
ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦ ସହ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସଭ୍ୟତାର ମହାମିଳନର ନୂଆଖାଇ 
ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ । 


ସହାୟକ ଲେଖା : 


ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବୁନ୍ଦାବନଚନ୍ଦ୍ର ( ୧୯୮୭) ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶାରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ଏତିହ୍ୟ 
ସ୍ରଶିକା,ବସନ୍ତ ମିଳନ, ହୀରାଖଣ୍ଡ ସମ୍ବଲପୂର, ପୃ ୩-୫ ! 


ପଶାୟତ୍‌ . ଚିତ୍ରସେନ୍‌ (୧୯୮୬) ‘ନୂଆଖାଇ? ସୁରଣିକା, ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସମାଜ, ସମ୍ବଲପୂର, ପୂ ୫୨-୫୮ । 


ପୁରୋହିତ, ମୀନକେତନ ( ୧୯୬୭) ‘ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ପଶ୍ଚିମ ଦିଗନ୍ତ ପ୍ରହରୀ 
ସୃରଣିକା, ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ ସମାଙ, ସମ୍ବଲପୂର, ପୂ ୨୯-୩୨ ! 

ପ୍ରଧାନ, ଅଭିମନ୍ୟୁ ( ୧୯୮୭) “ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ଆଦିପର୍ବ “ଡାଲଖାଇ, ବସନ୍ତ 
ମିଳନ ସୁରଣିକା, ହୀରାଖଣ୍ଡ, ସମ୍ବଲପୁର, ପୃ ୩୩-୩୫ | 

ପ୍ରଧାନ, ହୃଦମଣି ( ୧୯୮୪) ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶାର ଡ଼ାଲଖାଇ କୋଣୀକ୍କ, ଓଡ଼ିଶା 
ସାହିତ୍ୟ ଏକାଦେମୀ, ୫୧ ସଂଖ୍ୟା । 

ସାଏଦେଓ, ଲାଲ ରଘୁନନ୍ଦନ ( ୧୯/୮୫) ସମଲେଶ୍ବରୀ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
3 ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଇତିହାସ ବସନ୍ତ ମିନ୍ଧନ ସ୍କରଣିକା, ହୀରାଖଣ୍ଡ ସମ୍ବଲପୂର ପୃ ୬-୯ । 


ସିଂହଦେଓ, ଜିତାମିତ୍ର ପ୍ରସାଦ ( ୧୯୮୫) ¦ Some Problems of Hin- 
t¢rland solved ବସନ୍ତ ମିଳନ ସ୍ଟରଣିକା, ହୀରାଖଣ୍ଡ. ସମ୍ବଲପୂର, 
ପୃ ୨୯-୩୩ । 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଲୌକକ ପରଖରା: 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର "ହାଉଁବୁଡ଼ ' ପବି 


ପୃଥ୍ବୀରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । ଆଦି ¿ଦେବତା ରୂପେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଅତି ପୁରାତନ କାଳରୁ ପୃଥ୍ବୀର ବିଭିନ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ ତଥା ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଲୋକେ 
ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି । କାରଣ ସୃଷ୍ଠି, ସ୍ଥିତି ଓ ବିଲୟ ସୂର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତିର ଅଧୀନ । ପୂର୍ବ କାଳରେ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପ୍ରଜାପତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବଜଗତର ପ୍ରଭୁ ରୂପେ ପୂଜା କରୁଥ୍‌ଲେ । 
ପରବର୍ରୀ ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସହ ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ପୂଜାର ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ କରାଗଲା । କେତେଜଣ ମାନବଶାସ୍ତ୍ରବିଦ୍‌ ଓ ସମାଜଶାସ୍ତରବିଦଙ୍କ ମତରେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିର ପୂଜାରୁ ହିଁ ଧର୍ମ ସୃଷ୍ି ହୋଇଛି । ଯାହାବି ହେଉ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ 
ଏହି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ତ୍ରୟ ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ବର ନାମରେ ପୂରାଣ ଯୁଗରେ ସମ୍ମାନିତ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଯେହେତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଦିଦେବତା ରୂପେ ପରିଚିତ ତେଣୁ 
ସପ୍ରତାହବ୍ୟାପୀ ବାରଗୁଡିକର ଆଦ୍ୟରେ ରବି ଆସିଥାଏ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଅନେକଙ୍କର ମତ । 
ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ, ଗାଣପତ୍ୟ, ରକ୍‌ , ଅଥର୍ବ, ସୌର, ଶାମ୍ବ, ତନ୍ତ୍ରସାର, ନୀଳାଦ୍ରି 
ମହୋଦୟ ଇତ୍ଯାଦି ବେଦ, ପୂରାଣ ସାହିତ୍ୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ 
ନାମରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ଉପାସନା କରାଯାଇଛି । 


ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପରିମ୍ଚରା କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ 
ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ଶିଖ ଏବଂ ଏପରିକି ଉନବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀର: ନାଅ, ମହିମା ଧର୍ମରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ବିଧ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏତତ୍‌ 
ବ୍ୟତୀତ ଭାରତ ବାହାରେ ଗ୍ରୀସ୍‌, ମେକ୍ସିକୋ ପ୍ରଭୃତି ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର 
ପରମ୍ପରା ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ । ଗ୍ରୀକ୍‌ ' ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଆପୋଲୋ” 
ନାମରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଶୁଣାଯାଏ ମିଶରର ଆଦିମ ଅଧୁବାସ୍ମାନେ ପ୍ରଥମେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଜପାସନା କରୂଥ୍‌୍ଲେ ଓ ମଗଧର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସେମାନଙ୍କ. ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇ ଭାରତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ଆରମ୍ଭ କଲେ । 

ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାର ବହୁଳ ପ୍ରସାର ଘଟିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ମୂରି ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ନ ଥଲା କିମ୍ବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ମନ୍ଦିର ନିମିତ 
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ହୋଇ ନ ଥୁଲା । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ମୂର୍ଭିପୂଜା ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସଂପର୍କରେ ସର୍ବପ୍ରଥମ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଶାମ୍ବ ପୂରାଣରେ ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ ! କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଶାମ୍ବ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା 
ନିମନ୍ତେ ଭାରତରେ ତିନୋଟି ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥଲେ । ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସେ ପୂର୍ବ 
ଇମକ୍ୂଳଯ କୋଣାର୍କର ନନ୍ଦଲାମା ନଦୀନୀରନେ ମୌଷଷ ଶୁକ୍ର ଦଶମୀ ନିଥୂଲେ ସୂର୍ମ୍ୟମ୍ି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ପୂଜା ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ । 


ମାଦଳା ପାଞ୍ଜିରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କୋଣାର୍କସ୍ଥିତ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାତା ହେଲେ 
ଉକ୍ରଳର ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜା ନରସିଂହଦେବ । ଖ୍ରୀ ୧୨୩୫ରୁ ଖ୍ରୀ ୧୨୮୭ ଯାଏ ସେ 
ରାଜତ୍ଵ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣକାର୍ଯ୍ୟ ଖ୍ରୀ: ୧୨୭୮ରେ ଶେଷ ହୋଇଥଲା । ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଅବଶ୍ୟ ସତିହାସିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦ ଦେଖାଯାଏ । ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର 
ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ସର୍ବୋଟ୍ଟ ଥ୍ଲା । ଏହା ୨୩୦ ଫୁଟ ଉଚ୍ଚତା 
ବିଶିଷ୍ଟ ଅ୍ଳା ତବାଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ତାପରେ ଯମୁଟା ନଦୀ କୂଳସ୍ଥ 
କଳାପ୍ରିୟରେ ଏବଂ ପାକିସ୍ଥାନ ଅର୍ନ୍ତଗତ ପଞ୍ଜାବସ୍ଥିତ ମୁଲତାନଠାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହୋଇଥଲା । ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସୌର ଉପାସନାର ପ୍ରସାର ଘଟିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିରମାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍ବାର ଜଣା: ଯାଏ । ସେଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ 
କାଶ୍ଲୀରସ୍ଥିତ ମାର୍ରଣ୍ଡ ମନ୍ଦିର ରାଜା ମଳିତାଦିତ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । ଏତତ୍‌ 
ବ୍ୟତୀତ ମଝ୍ଯପ୍ରଦେଶର ମନ୍ଧେରା ମଧ୍ଯ ସୁପରିଚିତ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଦେବଭୂମି ଉତ୍କଳରେ ସୃର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପରମ୍ପରା 
କେତେ ପ୍ରାଚୀନ, ତାହା ସହଜେ ଅନୁମେୟ । ସନାତନ ଧର୍ମ ବନ୍ଦିତ ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍କର 
ମୁଖ୍ୟ ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ ରୂପେ ଉତ୍କଳ ପରିଚିତ । ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତାଗଣ ହେଲେ ଗଣେଶ, 
ନାରାୟଣ ( ପୁରୁଷୋତ୍ତମ), ଭୁଦ, ଅମ୍ଭିକା ବା ଦୁର୍ଗା ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ॥ ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ସକଳ 
ଶକ୍ତିର ଆଧାର ତଥା ସୃଷ୍ଠି ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର ମୂଳାଧାର । ତେଣୁ ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସୌରଶସ୍ତିର ଉପାସନା ପ୍ରାଚୀନତମ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଅର୍କକ୍ଷେତ୍ର କୋଣାର୍କ ବା 
ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ତୀର୍ଥରେ ତ୍ୟ ସପୂମୀ- ତିଥ୍‌ରେ ଲକ୍ଷଂ ଲକ୍ଷ ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରୀଙ୍କର ସମାଗନ୍୍ 
ବ୍ରିଡି“ ପକାଇବା ତଥା ପୌଷ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଦଶମ୍ୀଦିନ ଶାମ୍ବ ଦଶମୀ ପାଳନନକରିବା 
ପଛରେ ମଣିଷର ବିଶ୍ଵାସ ଯଥାର୍ଥତାର ରୂପ ନେଇଛି କହିଲେ: ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ଳେ ନାହିଁ । 


କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧ୍ୟୟନ ଯଦି ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରା (Great 
Tradition ) ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିଯାଏ, ତେବେ ତାହା ସ୍ଵୟଂସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ ¦ 

= as = ¢ ର A 
ଏକ ସୀମିତ ଦୃ୍ତଭଙ୍ଗୀ ଜ୍ଞାନର ପରିସୀମାକୁ ଆହୁରି ସୀମିତ କରିଦିଏ । ତେଣୁ ସ୍ଥାନୀଯ 
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ଲୋକ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ଆଚରିତ କ୍ଷୁଦ୍ର ପରମ୍ପରା ( Little Tradition ) ଦାରା ଚାହୀତ 
ଓ ସଞ୍ଚାରିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରାର ଆଦର୍ଶ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ବିଚାରଯୋଗ୍ଯ ହେବା 
ନିତାନ୍ତ ବିଧେୟ | କାରଣ ଉଭୟେ ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହଁନ୍ତିଂ ଉଭୟେ 
ଉଲ୍ୟଙ୍କର ମନିମୂରକ । ଏହି ଆଦର୍ଶର ମୂଶତ୍ରମି ଉପରେ ଲ୍ଲାରନୀୟ ହିନ୍ଦ୍ରଳଗତର ସର୍ଯ୍ୟ 
ପୂଜା ସହ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ହାଉଁବୁଡ଼ି ପର୍ବର ସମ୍ପର୍କକୁ ବିଚାର କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର 


ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । 


ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ କିଭଳି ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ମିଳନ, 
ସମନ୍ସୟ ଓ ବିସରଣ ଘଟିଛି, ତାହାର ଏକ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ହାଉଁବୃଡି ରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ପୌଷ ମାସର ପ୍ରତି ରବିବାର ଦିନ ସମ୍ବଲପର,.ସ୍ବୋନପୁର ଓ ବିନିକା ପ୍ରଭୃତି 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଶେଷତଃ ଛୋଟ ଛୋଟ କୁମାରୀ କ୍ନ୍ୟାମୀନିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହାଉଁବ୍ରଡ଼ି ପର୍ବ ପାଳନ 
ଏଠାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଏକ ଅନାମଧେୟ ତଥ ଅନାଲୋଚିତ 
ଦିଗକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜାର ଅନବଦ୍ୟ ଭିତ୍ତିଭୂମି ଉପରେ ହାଉଁବୂଡ଼ି ର ପ୍ରାଣ 
ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । କେଉଁ ଆବହମାନ କାଳରୁ ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୂଣ୍ଯତୋୟା 
ମହାନଦୀର ତୀରବରୀ ପୂରୁଣା ସମ୍ବଲପୁର ସହରର ଦଲେଇ ପଡ଼ା, ବାଘମରା ପଡ଼ା, 
କୁଞ୍ଜେଲ ପଡା, ବଡ଼ ବଜାର ପ୍ରମୁଖ ଜନବସତି ଅଞ୍ଚଳରେ ହାଉଁବୃଡି ପରମ୍ପରା ଏଯାବତ୍‌ 
ପ୍ରଚଳିତ । ଏହାଛଡା ମହାନଦୀ ତୀରବର୍ଭୀ ବିନିକା ଓ ସୋନପୁର ପ୍ରଭୃତି ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ 
ହାଉଁବୂଡି ପରମ୍ପରା ପ୍ରଚଳିତ । 


ପୌଷ ମାସର ପ୍ରତି ରବିବାର ଦିନ ବଡ଼ିଭୋରରୁ କୁମାରୀ କନ୍ଯାମାନେ ଉଠି 
ତେଲ, ହଳଦୀ ଧରି ସାଙ୍ଗ ହୋଇ ମହାନଦୀକୁ ଗାଧୋଇବାକୁ ଯାଆନ୍ତି । ପରିବେଶ 
ଶୀତାର୍ର ଥୁଲେହେଁ ପ୍ରାଣଶଭ୍ତିର ମାନବୀୟ ବିଦ୍ୟୁତର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପ୍ରବାହ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମ 
ମୁହୂର୍ଭରେ ଟାଣିନିଏ ମହାନଦୀ ବକ୍ଷକୁ । ଆତ୍ମାକୁ ପବିତ୍ର କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ 
ମାନବସଭ୍ଭା, ଉଦଗ୍ର ଚିନ୍ତା ଚେତନାକୁ ଉପଲବଧ୍‌ କରାଯାଏ, ତାହା ଏହି ଅଜ୍ଞାନ 
କୁମାରୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । 


ପୂର୍ବଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶନିବାରଦିନ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମିଶି ପଡ଼ାର 
ଘରଦ୍ବାର ବୂଲି ବ୍ୟବହୃତ ଛିଣ୍ଡା ଲୁଗା, ଟୁପା, ଟୁପୁଲି ତଥା କାଠ ଖଣ୍ଡିଏ ଦି' ଖଣ୍ଡ ଲେଖାଏ 
ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ¦ ଗୃହସ୍ବାମିନୀ ଯଥାଶଭ୍ତି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ତିଳେ ମାତ୍ର କ୍ରଣ୍ଡାବୋଧ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଛୋଟ କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ଯେତେବେଳେ ଘରଦ୍ଵାର ବୂଲି 
କାଠାଦି ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଏକ ପାରମ୍ପରିକ ଗୀତ ଗାଉଥ୍‌ବାର ଶୁଣାଯାଏ 
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ହାଉଁ ବ୍ରଡ଼ି ଯାଉଁ ରେ 
ଶୁଖୁଆ ପୁଡ଼ା ଖାଉଁ ରେ । 


ଝିଅମାନେ ରବିବାର ଦିନ ସକାଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୁ ଗାଧୋଇ ଯିବା 
ସମୟରେ ସଂଗ୍ରହ ହୋଇଥ୍‌ନା ସମସ୍ତ ଲୁଗା, ଟୁପା, କାଠ ଆଦିକୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧର ଯାଆନ୍ତି 
ଏବଂ ନଶ ତୁଠରେ ନିଆଁ ଜାଳନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୁ ଗାଧୋଇ ପାଧୋଇ ନିଆଁରେ 
ସେକି ହୁଅନ୍ତି । ନତ ବାଲିରେ ଏକ ଛୋଟିଆ ଦେଉଳ ନିର୍ମାଣ କରି ବ୍ରାହ୍ମ ମୁହୂର୍ଭରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କ ପୂଜା କରନ୍ତି । ସାଙ୍ଗରେ ‘ଅଏରା ” ଖଶ୍ରିଏ ମଧ୍ୟ ନେଇଥାନ୍ତ। ଏହା ପାଳ 
ବା ପୁଆଳରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ । ତାକୁ ପୋଡ଼ାଯାଏ ଏବଂ ତାର ଖାର (ପାଉଁଶକୁ) 
ଫେରିବା ବାଟରେ ସମସ୍ତ ପଥର ଦେହରେ ଟିକିଏ ଲଗାଇ ଆସନ୍ତି । 


ବିନିକାରେ ହେଉଥ୍‌ବା ହାଉଁବୃଡ଼ି ପର୍ବରେ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରଭେଦ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । ସେଠାରେ କୁମାରୀ କନ୍ଯାମାନେ ପୂଜା ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନକୁ ଆଗରୁ 
ଗୋବରରେ ଘସି ପବିତ୍ର କରନ୍ତି । ତାପରେ ସକାଳେ ପୋଡ଼ା ହୋଇଥବା ଅଏରାର ଖାର 
ବା ପାଉଁଶକୁ ଆଣି ସେହି ସ୍ଥାନରେ ପୁଣି ଥରେ ଘସିଥାନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୁ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ 
ପୋଡା ଯାଇଥ୍‌ବା ଅରଏଁରାର . ପାଉଁଶ ପବିତ୍ରତା ସୂଚକ ଏବଂ ଏହା ସୂର୍ଯ୍ୟଜପାସନାର 
ଲୌକିକ ପରମ୍ପରାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କର୍ରେ। 


ହାଉଁବୁଡ଼ିର ସଂପର୍କ ଶିବପୂଜା ସହିଙିଂ ରହିଛି ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ । 
ନଇବାଲିରେ ନିର୍ମିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଲିଙ୍ଗରୂପୀ ଦେଉଳ ଶିବଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ଶିବ ହେଲେ ସଞ୍ଜମୀ, ଏଣୁ ସେ ଦୀର୍ଘଜୀବୀ ଓ ନିରୋଗ । ସାମାଜିକ ଚଥା ପାରିବାରିକ 
ଜୀବନକୁ ସଞ୍ଜତ କରିବା ପାଇଁ ସଞ୍ଜମୀ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି କେତେଦୂର ସଚେତନ ଏବଂ ହାଉଁବୂଡିର ବିଧ୍‌ ଆଚରଣ ପାଳନ ଦ୍ଵାରା 
କେତେ ପରିମାଣରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ, ତାହା ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ | କିନ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାର ଲୌକିକ ରୂପ 
ହାଉଁବରଡ଼ି ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇ ସାର୍ଥ କତାର ରୂପ ନେଇଛି କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ଗାଧୋଇବାକୁ ଯାଇଥ୍‌ବା ସମସ୍ତ କୂମାରୀ କନ୍ଯାମାନେ ଉପବାସ 
ରହିଥାନ୍ତି । ଦିନ ପ୍ରାୟ ବାରଟା ସମୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ମୁଣ୍ଡ ଉପରକୁ ଉଠନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ତୁଳସୀ ଚଉରାମୂଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜାର ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଫୁଲ, 
ଫଳ, ଚାଉଳ, ସିନ୍ଦୁର, ଧୂପ ଆଦି ପୂଜା ସାମଗ୍ରୀ ଧରି ଉପବାସ ରହିଥ୍‌ବା କୁମାରୀ 
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କନ୍ୟାମାନେ ଆସି ତୂଳସୀ ଚଉଁରା ମୂଳେ ରୁଣ୍ଡ ହୁଅନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାର ଏହି ପରମ୍ପରାରେ 
ଏକ ନିଦିଷ୍ଟ ଲୋକାଚାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଯଦିଓ ପୂଜା ବିଧ୍୍‌ରେ କୌଣସି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ନାହିଁ ଛୋଟ ବାଳିକା ମାନେ ନିଜର ସୀମିତ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ନିଜଠୁ ବୟସରେ 
ବଢ ଝିଅମାନଙ୍କଠାରୁ ଶିଖ୍ଥ୍ବା ମୂଳାବିଧ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରି ମ୍ରଥମେ ତୁଳସୀ ନତ୍ଲନା 
ମୂଳେ ପୂଜା୍ନା ସାରି ତାପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । କୁମାରୀମାନେ ସକାଳେ 
ସ୍କାନ କରିବା ସମୟରେ ନିଜ ନିଜ କଳସୀରେ ପାଣି ପୂର୍ଣ୍ତକରି ଆଣିଥାନ୍ତି । ସେ ସବ୍ରକୁ 
ଏକ ଥାଳି ବା ପରାତରେ ଏକାଠି ଜମା କରାଯାଏ ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ହଳଦୀଗୁଣ୍ଡ 
ମିଶାଯାଏ । ଏହାପରେ ସମସ୍ତେ ମିଶି ହଳଦୀ ପାଣିରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରତିବିମ୍ଭକୁ ଦର୍ଶନ 
କରିବାର ବିଧ୍‌ ରହିଛି । 

ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ପାଇଁ ତୁଳସୀ ଚଉଁରାକୁ କାହିଁକି ବଛାଯାଏ ଏବଂ ପୂଜା କରାଯାଏ 
ତାହା ଅବଶ୍ଯ ବିଚାରଯୋଗ୍ୟଯ । ତୁଳସୀ ହେଲେ ସତୀତ୍ସର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବ 
ହେଲେ ପବିତ୍ରତାର ପ୍ରତିମୂର୍ରଭ । ନିଜର ପବିତ୍ର ହୃଦୟ ଓ ଶରୀରକୁ କଳୁଷିତ ନକରି ଅକ୍ଷତ 
ରଖ୍ବା ପାଇଁ କୁମାରୀ କନ୍ଯାମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କ ସହ ତୂଳସୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଆରାଧନା 
କରନ୍ତି । 

ସମୟର କରାଳ ଗତିରେ ଅବଲୁପ୍ତ ହେବାକୁ ବସିଥ୍ବା ଏହି ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସର ଏକ 
ଅପସୃୟମାନ ସ୍ମରଣିକା ହିସାବରେ ସମ୍ବଲପୂରର ହାଉଁବୁଡି ଆଜି ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ 
ଉଣା ଅଧ୍‌କେ ପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଅଛି । ମନେହୁଏ ପବିତ୍ର ଉତ୍‌କଳ ଭୁଇଁର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ପୌଷ ମାସରେ ହେଉଥ୍‌ବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ହାଉଁବୁଡି ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ସଂସ୍କରଣ ମାତ୍ର । ସଂପ୍ରତି ହାଉଁବୃଡିର ଗୌରବୋଜ୍ୟଳ ଅତୀତ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରମ୍ପରାର ସ୍ଵାକ୍ଷରକୁ ବହନ କରି ଆଜି ବି ହାଉଁବୁଡି ଏଠାର ଲୋକ ଜୀବନ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ସୃୂର୍ଯ୍ୟପୂଜାର ଏତିହ୍ୟ ତଥା ବୈଶିଷ୍ଠ୍ଯକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜା ପରେ କୁମାରୀମାନେ ନିଜ ନିଜ ଘରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ନ କରନ୍ତି । 
ତାପରେ ମୁଢ଼ି, ଲିଆ, ରାଶି, ବାଦାମ ପ୍ରଭୃତି ନିର୍ମିତ ବିଭିନ୍ନ ରକମର ଲଡ଼ୁ, ଆଖୁ 
ସାଙ୍ଗକୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଫଳ ମୂଳ ପ୍ରଭୃତି କିଣାକିଣି କରି ଛୋଟ ଛୋଟ ଭୂଗା ବା 
ଭୁଗୁଲିରେ ରଖ୍‌ ମୁଣ୍ଡରେ ଧରି ମହାନଦୀର ବାଲୁକା ଶଯ୍ଯାକୁ ଯାଆନ୍ତି । ସାଥ୍‌ରେ ଭାଇ 
ଭଉଣୀମାନେ ମଧ୍ୟ ଯାଆନ୍ତି । ନ୍ତ ବାଲି ଉପରେ ଛୋଟ ଛୋଟ ବାଉଁଶ ଓ କପଡା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ତମ୍ବୁ ନିମାଣ କରାଯାଏ । ତାପରେ ବାଲିର ଏକ ଚଉତରା ତିଆରି କରି 
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ତା ଉପରେ ଚାରିଖଣ୍ଡ ଆଖୁ ରଖାଯାଏ । ବିଭିନ୍ନ ଫଳ, ମୂଳ ଓ ଖାଦ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟକ୍ର ଚଉତରା 
ମଝିରେ ରଖ୍‌ ପୂଣି ଥରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ‘ପାଏନ୍‌ ଛଡା” ନୈବେଦ୍ଯ 
କଲାପରେ ଖୁଆପିଆଁର ଆସର ଜମେ। 


ବଡ଼ ବଡ଼ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକ ଓ ବୁଢ଼ୀମାନେ ମଧ୍ଯ ନଇବାଲି ଉପରେ ବେଶ୍‌ ମଉଜ୍ଚ ମଜ୍ଚଲିସରେ 
ଅପରାହ୍ନ ସମୟତକ କଟାନ୍ତି । ପୂରୂଷ ପିଲାମାନେ ଏମିତି ଅବସରରେ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ 
ସେଠାକୁ ଆସିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅନେକ ବାସିପଖାଳ ସାଙ୍ଗକୁ ଶୁଖୁଆ ଭଜା, ପାତଳ ଘଟା 
ପୂଡ଼ା, ବାଇଗନ୍‌ ଭୂତ୍ତୀ ପ୍ରଭୃତି ମଧ୍ଯ ଆଣି ନ୍ତବାଲି ଉପରେ ଖାଇବାର ଆନନ୍ଦ ନିଅନ୍ତି ! 
ଦଶ, ବାର ବର୍ଷର କ୍ରମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ସକାଳୁ ଓପାସ ରହିଥାନ୍ତି । ବାସିପଖାଳ ସାଙ୍ଗକୁ 
ଶୁଖୁଆପୂଡା ସ୍ଵାଦ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଦେଉଥ୍‌ବ ତାହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ । ସେ ଯାହାହେଉ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସାଧାରଣ ଜନଜ୍ଚୀବନରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ 
ଆଦୃତ ବାସି ପଖାଳ ସାଙ୍ଗକୁ ଶୁଖୁଆପୁଡା ପରି ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ସମ୍ପର୍କରେ ସୂଚନା ମିଳେ । 
ଏହିପରି ଭାବରେ ସନ୍ଧ୍ୟାଯାଏ ନଭବାଲି ଉପରେ ଏକ ମେଳା ବସେ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 


ହାଉଁବୃଡି ଛୋଟ ପିଲାଙ୍କର ଏକ ବାଲିଯାତରା ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ବର୍ଷାରତୂୁ ପ୍ରଭାବରେ ପୂର୍ବେ କାର୍ରିକ ଓ ମାର୍ଗଶିର ମାସଯାଏ ନଦୀଗର୍ଭରେ ପାଣି 
ପୂର୍ବ ରହୁଥ୍ଲା। ହୀରାକୁଦ ବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ ହେବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ମିନ କାରରିକ ମାସରେ 
ନଇପାଣି ମହାନଦୀର ଦୂଇକୂଳ ଖାଉଥାଏ । ମହାନଦୀ ସହ ନଇ୍ତଜୁଳିଆ ଲୋକଙ୍କର 
ସମ୍ପର୍କ ଭିନ୍ନ ଧରଣର । ସକାଳେ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ନଇ ବାଲି ଉପରେ ଘଡ଼ିଏ ନ ବସିଲେ, 
ସତେ ଯେମିତି ରାତିରେ ନିଦ ହୁଏ ନାହିଁ । ଦୀର୍ଘ ପାଞ୍ଚ ଛଅ ମାସ କାଳ ବର୍ଷାପାଣି 
ଯୋଗୁ ଲୋକେ ସେ ସୁଯୋଗ ପାଇବାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୁଅନ୍ତି । ପୌଷ ମାସ ବେଳକୁ ନଇରେ 
ପାଣି ସାମାନ୍ୟ ଥାଏ । ବଢ଼ିପାଣିରେ ନୂଆ ବାଲିଚଡା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପରିଷ୍କାର ଓ ସୁନ୍ଦର 
ଦେଖାଯାଉଥାଏ । ଏମିତି ପରିବେଶକୁ “ହାଉଁବୃଡି' ଆହୁରି ସୁନ୍ଦର କରି ଗଢ଼ି ତୋଳେ । 
ଛୁଆ, ପିଲା, ବ୍ରଢ଼ା, ବ୍ରଢ଼ୀଙ୍କର ହସରୋଳରେ ମହାନଦୀର ବାଲୁକା ମୁଖରିତ 
ହୋଇଉଠେ । 


ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ପାଳନ ସ୍ଵର୍ଯ୍ୟପୃୁଜା ସହ ଆମିଷ ଭୋଜନର ବିଧ୍‌ ଲୋକଧର୍ମ 
ଓ ବିଶ୍ଵାସର ଏକ ବିଶେଷ ଦିଗକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଦିଆଯାଇପାରେ 
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ଯେ, ହିନ୍ଦୁମାନେ କାର୍ିକ ଓ ମାର୍ଗଶିର ମାସରେ ଆମିଷ ଭୋଜନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ 
କାର୍ଭିକ ମାସ ମହାଧର୍ମ ମାସ ରୂପେ ସୁପରିଚିତ । ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ କାର୍ରିକ 
ମାସ ପରି ମାସ, ସତ୍ଯ ଯୁଗ ପରି ଯୁଗ , ବେଦ ପରି ଶାସ୍ତ ଓ ଗଙ୍ଗା ତୂଲ୍ୟ ତୀର୍ଥ 
ନାହିଁ । ୧ । ମୂନଶ୍ଚ ମାର୍ଗଶିର ମାସନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁରୁବାର ମୋନିଏ ମୋମିଏ ଲଢ୍କଳ 
ଦିବସ । ପ୍ରତି ପାଳିରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୂରାଣ ବୋଲାଯାଏ । ଉତ୍କଳର ଏହା ଅତି ପବିତ୍ର ଓ 
ସମ୍ମାନିତ ପର୍ବ । ମାସ ବ୍ୟାପୀ ଏହି ପର୍ବଟି ଏକ ଆନନ୍ଦମୁଖର ପର୍ବ । ମାର୍ଗଶୀର ମାସ 
ପ୍ରବେଶ ହୋଇଲାମାତ୍ରେ ସମସ୍ତେ ସଞ୍ଚତ ଓ ଶୁଚିବନ୍ତ ହୋଇ ମନ ପ୍ରାଣ ଦେଇ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ 
ଆବାହନରେ ଲାଗି ପଡ଼ତ୍ତି। ତେଣୁ ଆମିଷ ଭୋଜନର ପ୍ରଶ୍ନ ବା ଉଠିବ କେମିତି ? 
ଦ୍ରଇମାସ ଧରି ନିରାମିଷ ବାହାର ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ ପୌଷମାସର ପ୍ରତି ରବିବାର ଦିନ 
ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରତିପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଥ୍‌ବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା 
ହାଉଁବୃଡ଼ିରେ ଆମିଷ ଭୋଜନ ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡିଶାର ନୂଆଖାଇ, ଗୁଣ୍ଡିଖାଇ, ପୁଷ୍ପୁନି ଇତ୍ଯାଦି ପର୍ବପର୍ବାଣି ପାଳନ 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଆମିଷ ଭୋଜନର ବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ । ଲୋକ ପ୍ରବାଦ ରହିଛି ଯେ, ଏ 
ସମୟରେ ଆମିଷ ଭୋଜନ ନ କଲେ ପରଜନ୍ମନରେ ବକଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ । 
ଏ କଥାର ସତ୍ୟତା ଥାଉ ବା ନ ଥାଉ ଆମିଷ ଭୋଜନର ପରମ୍ପରା ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ । 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା ହାଉଁବୁଡ଼ି କେଉଁ ମାନ୍‌ଧାତା ଯୁଗରୁ ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସୂଛି, ସେ ସଂପର୍କରେ କାଳ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । 
ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ପାଳନ ତଥା ନଇବାଲି ଉପରେ ତମ୍ବୂ ନିର୍ମାଣ କରି ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 
ଖାଦ୍ୟପେୟର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ମାଧ୍ୟମରେ ନୂତନ ` ବନ୍ଧୁତା ଓ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ସୌହାର୍ଦ୍ୟପୂଣ୍ଡ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବାରଂ ଆଦର୍ଶ 
ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ' ଏହି ଛୋଟ ଛୁଆମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ ସୁନ୍ଦର 
ଭବିଷ୍ୟତର କଳ୍ପନା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥାଏ ବୋଲି ବ୍ରଝିବାକୁ ହେବ । 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ଆଜି ମଧ୍ୟ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏକ ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରା ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ମହାନଦୀର ବାଲୁକା ଶଯ୍ୟାରେ ଏହି 
ଅବସରରେ ଦେଖାଯୀଉଥ୍‌ବା ଅସଂଖ୍ୟ ତମ୍ବୁ ଏବଂ ତା ମଧ୍ଯରେ ଛୋଟପିଲାଙ୍କର 
ହସକଉତୂକ ଦୂରରୁ ଏମିତି ମନେ ହୁଏ ସତେ ଯେମିତି ଏକ ନୂତନ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । 


ସମୟ ସ୍ତୋତରେଂ ଅତୀତର ସେହି ଯାକଜମକ ଧୋଇ ହୋଇ ଯାଇଛି। ସ୍ଥାନୀୟ 
ସୁଶୀଳା ବିହାରଠାରେ ମହାନଦୀର ପାଣିକୁ ରୋକି ଏଜ ଆନିକଟ ନିର୍ମାଣ କରାଯିବା 
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ଦ୍ଵାରା ମହାନଦୀ ବକ୍ଷରେ ବାଲି ଆଉ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳୁ ନାହିଁ । ରାସ୍ତା,ଘାଟ, କୋଠାଘର 
କାମ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି । ସତ୍ମଲଲଯୂର ସହରର ଉନ୍ନତି ଓ ସଂପ୍ରସାରଣ ପାଇଁ ଯେଉଁଠି 
ଥୋଡେ ବହୁତ ବାଲି ଅଛି: କ୍‌ ପରେ ଟ୍ରକ୍‌ ବାଲି ନଇରୁ କାଢ଼ି ନିଆଯାଉଛି । ତେଣୁ 
ଖାଲି ପଥର ଗଡାଏ ଗଜରି ଉଠିଛି । ଶ୍ରୀହୀନ ମହାନଦୀର ଛାତି ଉପରେ ଅତୀତର 
ସେହି ହାଉଁବୁଡି ମଧ୍ୟ ତାର ୍୍ରୌନ୍ଦର୍ଯ୍ ହରେଇ ବସିଛି । ତଥାପି ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରାର 
ସ୍ଵାକ୍ଷରକୁ ବହନକରି ' ଯେଉଁଠି ଟିକିଏ ଅଧେ ବାଲି ଅଛି ସେଠି ପୌଷମାସର ପ୍ରତି 
ରବିବାର ଦିନ ଛୋଟ ଛୋଟ ତମ୍ବୁ ଥୋଡେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ଏମିତି ବି ହୁଏ ଯେ 
ଅସମୟରେ ହୀରାକୁଦ ବନ୍ଧରୂ ପାଣି ଛଡା ଯିବାଦ୍ଧାରା ନରେ ପାଣି ଆସିଗଲେ ଛୁଆଙ୍କର 
ପାରମ୍ପରିକ ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ପାଳନରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାଘାତ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ୧୯୮୮୯ 
୮୯ ମସିହାରେ ହୀରାକୁଦ ବନ୍ଧର ମରାମତି କାମ ଯୋଗୁ ପୌଷ ମାସର ଅଧ୍‌କାଂଶ 
ସମୟ ମହାନଦୀ ପାଣିରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା । ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ରକମ ନଇଭବାଲି ଉପରେ 
ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ଏବର୍ଷ ପାଳିତ ହୋଇ ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ । ଏହି ସବୂକୁ ବିଚାର କଲେ 
ହାଉଁବୁଡି ପରମ୍ପରା ଲୋପ ପାଇ ଯାଉଥ୍‌ବା ପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 


ପୌଷମାସର ପ୍ରତି ରବିବାର ଦିନ ସୂର୍ଯ୍ୟଜପାସନାର ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା 
ହାଉଁବୁଡ଼ି ପର୍ବର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଅନୁଶୀଳନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଏଠାରେ ଉପଲବ୍ଧ୍‌ କରାଯାଏ । 
ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ମହାନ ପରମ୍ପରାର ଆଦର୍ଶ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ଏକ ପରିବର୍ଭିତ ରୂପର ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ପ୍ରାଚୀନ 
ଶାସ୍୍ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସପ୍ତାହକୁ ସାତୋଟି ବାର ମଧ୍ଯରେ ରବିବାର ହେଉଛି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ଏବଂ ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ । ପୁନଶ୍ଚ ସପ୍ତଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକତମ ହେଲେ ହେଁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ପ୍ରଧାନ ବୈଶିଷ୍ଟ ବିଦ୍ୟମାନ । ଦେବତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ସକଳ ଶକ୍ତିର ଆଧାର ବୋଲି 
ପଶ୍ତିତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ରକ୍‌, ଯୁ, ସାମ ରୂପିଣୀ ବେଦତ୍ରୟୀ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଅଙ୍ଗବୋଲି ବିଦିତ । ଜଗତର ସ୍ଥିତି ଓ ପାଳନ ନିମିତ୍ତ ରକ୍‌, ଯଜୁ, ସାମ୍‌ ରୂପୀ 
ବିଷ୍ଣୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଭିତରେ ନିବାସ କରନ୍ତି । ଏମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ତାପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସଂସାରରୂ ସମସ୍ତ ପାପକୁ ନଷ୍ଟ କରି କଷ୍ଟ ନିବାରଣ କରନ୍ତି ବୋଲି ବି ଦ୍ବାନମାନେ 
ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏକ ହେଲେ ହେଁ ବାର ମାସର ଗୁଣଭେଦରେ ତାଙ୍କର ବାରଟି ନାମ 
ରହିଛି । ଯଥା-ମାଘ ମାସରେ ଅରୁଣ, ଫଗୁଣ ମାସରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚୈତ୍ର ମାସରେ 
ବେଦାଙ୍ଗ, ବୈଶାଖ ମାସରେ ଭାନୁ, ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସରେ ରୂଦ୍ରର ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ରବି, 
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ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ଗଭସ୍ତି. ଭାଦ୍ରଚ ମାସରେ ଯମ, ଆଶ୍ନିନ ମାସରେ ସ୍ଵବର୍ଣ୍ଣରେତା,  କାଇଁକ 
ମାସରେ ଦିବାକର, ମାର୍ଗଶିର ମାସରେ ମିତ୍ର ଓ ପୌଷ ମାସରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବା 
ବିଷ୍ଣୁ ।୨। ଏଥ୍‌ରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଏକ ନାମାନ୍ତର ମାତ୍ର । ପୁନଶ୍ଚ 
‘ଶାନମଥଥ” ଚାହଣନେ ଚିଷ୍ଟଙ୍କୁ ଆଦିନ୍ୟ ନୂମଲନେ ଚର୍ଣନା କନାମାଲଛି । ଏହା ମଧ୍ୟ 
ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ପୌଷ ମାସରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ବିଷ୍ଣରୂପ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ୩ । 
ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ପୌଷମାସର ରବିବାର ଦିନଗୁଡିକରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର 
ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା ହାଉଁବୃଡି ପର୍ବର ପ୍ରଚଳନ ସର୍ବଥା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନେଇ 
ଓଡିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ପରିପୁଷ୍ଟ ଓ ପରିବର୍ଵିତ । ହିନ୍ଦୁ ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ସଞ୍ଚରିତ 
ହେବାଦ୍ଧାରା ହାଉଁବୁଡି ନାମରେ ଏକ ଲୋକ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ¬ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ପ୍ରକୃତି ରାଣୀର ଅପୂର୍ବ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ ମହାନଦୀର 
ବାଲୁକାଶଯ୍ୟା ଆଜି ବି ପୌଷ ମାସର ପ୍ରତିଟି ରବିବାର ଦିନ କୁମାରୀକନ୍ୟାମାନଙ୍କର 
ପୁଲକିତ ହୃଦୟ ଦ୍ଵାରା ଆନନ୍ଦ ମୁଖରିତ ହୋଇ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପରମ୍ପରାକୁ 
ବଞ୍ଚେଇ ରଖ୍ଛି । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ଅନେକ ବେୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ 
ସମୟକ୍ରମେ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଆତ୍ମୀକରଣ କରିଛି । 


୧- ନ କାର୍ଭିକ ସମୋ ମାସୋ ନ କୃତେନ ସମଂଯୁଗଂ 
ନ ବେଦେନ ସମଂ ଶାସ୍ତଂ ନ ତୀର୍ଥଂ ଗଙ୍ଗୟା ସମମ୍‌ !”' ( ନାରଦୀୟ ପୂରାଣ ) 
୨୯ ଅରୁଣୋ ମାଘେ ମାସେ ଚ ସୂର୍ଯ୍ୟୋବୈ ଫାଲଗୁନେ ତଥା 
ଚୈତ୍ର ମାସେ ତୁ ବେଦାଙ୍ଗଃ ଭାନୁ ବୈଶାଖ ଏବଚ 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠମାସେ ଭବେତ ରୁଦ୍ର ଆଷାଢ଼େ ତପତେ ରବିଃ 
ଗଭସ୍ତିଃ ଶ୍ରାବଣେ ମାସେ ଯମୋ ଭାଦ୍ରପଦେ ତଥା 
ଲଶେ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ରେତାଶ୍ଚ କାର୍ରିକେ ଚ ଦିବାକରଃ 
ମାର୍ଗଶୀର୍ଷଂ ତଥା ମିତ୍ରଃ ପୌଷେ ବିଷ୍ଣୁଃ ସନାତନଃ 
ପୌଷେ ଚ ପୁରୁଷୋଭତ୍ତମଃ । 
( ଆଦିମ ହୃଦୟ-ସୂର୍ଯ୍ୟତନ୍ତ୍ର) 
୩- ଉଦୟେ ବ୍ରହ୍ମଣୋପେତଃ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୧ 


ମଧ୍ଯାହ୍ମେ ତୁ ମହେଶ୍ବରଃ 
ଅସ୍ତକାଳେ ଭବେତ୍‌ ବିଷ୍ପୁଃ 
ବ୍ରିମୂର୍ଭଶ୍ଵ ଦିବାକରଃ 


— 
mr Ar 


ଆଦିତ ଦ୍ବିୟତେୋଡମେ ¦ 
ସହାୟକ ଲେଖା 


ମହାନ୍ତି, ବ୍ରଜମୋହନ “ ( ସଂକଳନ) ( ୧୯୮୯) ଓଡ଼ିଶାର ପର୍ବପର୍ବାଣି 
ଓଷାବ୍ରତ ଯାନିଯାତ୍ରା କଟକ ଓଡ଼ିଶା ବ୍ରକ୍‌ ଷ୍ଟୋର । 


ମହାନ୍ତି ଭଗବାନ ( ୧୯୮୯) ଆମ ପର୍ବ ପର୍ବାଣି, । 


ମାଥୁର, ଶକୁନ୍ତଳା ( ୧୯୮୬) ହମାରେ ତ୍ୟେହାର ( ହହ), 
ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ ପ୍ରକାଶନ ବିଭାଗ, ଭାରତ ସରକାର, 


ଦୁବେ, ଶ୍ଯୟମାଚରଣ ( ୧୯୮୨) ମାନବ ଓଁର ସଂସ୍କୃତି (ହନ୍ଦ), 
ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ : ରାଜକମଳ ପ୍ରକାଶନ ପ୍ରାଇଭେଟ ଲିମିଟେଡ, । 
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in Sambalpur, Unpublished Ph.D. Thesis submitted to 
CSSS/SSS, Jawaharlal Nehru University, New Delhi, 
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ଦଣ୍ଡନାଟ 


ଦଣ୍ଡନାଟ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ନୃତ୍ଯୟଧାରା । ଏହା କେବଳ ମଉଜଜମଜଲିସ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏହା ଏକ ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ । ପଶ୍ଚିମ ତଥା ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର 
ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ବଉଦ, ଫୁଲବାଣୀ, ସୋନପୁର, ବିନକା, ବଲାଙ୍ଗିର, ବରଗଡ଼, 
ସମ୍ବଲପୁର, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ନୟାଗଡ଼, ଦଶପଲ୍୍‌।, ଆଠଗଡ଼, ନରସିଂହପୁର, ବଡ଼ମ୍ବା, 
ଢ଼େଙ୍କାନାଳ ପ୍ରଭୃତି ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହାର ପ୍ରଚଳନ ଅଧକ | ଏହି ନୃତ୍ୟ ଉଭୟ ଧର୍ମ 
ଓ ଧର୍ମେରଭର ଆଚରଣକୁ ନେଇ ଗଠିତ । ଶୈବ ପରମ୍ପରା ସହିତ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ସଂପର୍କିତ 
ଏହି ଗଣନୃତ୍ୟ ଲୋକସମାଜର ଧର୍ମ, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ରୀତିନୀତିକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିଥାଏ । 


ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ବର ହେଲେ ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର ଦେବତା । ପ୍ରଳୟରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇବା ପାଇଁ ଶିବୋପାସନା ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ । ଏହି ଉପାସନା ଦଶ୍ତନୃତ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ 
ବୋଲି ଶୁଣାଯାଏ । ଯଦିଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଆଦିବାସୀ ଓ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ସାଧାରଣତଃ 
ଏହି ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ତଥାପି ଏହାକୁ ଏକ ଗଣନୃତ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ । କାରଣ 
ଏହା କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତି, ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ। 
ଜାତି, ଧର୍ମ, ବୟସ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଲୋକମାନେ ଏହି ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ଏକ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ସହିତ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏହି ନୃତ୍ୟ ଏକ ଗଣନୃତ୍ୟ । ଏହାକୁ 
ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ନାଟ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | କାରଣ ଏହା ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ 
ଆଶ୍ରିତ ଅଟେ ଏବଂ ଏହାକୁ ନାଟ୍ୟ ଶୈଳୀରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଏ । ଏହି ନାଟ୍ୟ ପରମ୍ପରାର 
ସୃଷ୍ଟି ସ୍ତ୍ର ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ହୋଇ ନାହିଁ । ଇତି ହାସର ଧାରାବାହିକତାକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ 
ଜଣାପଡେ ଯେ ଏହା ଅନେକ ଯୁଗର ପରମ୍ପରାରେ ପରିପୁଷ୍ଟ । 


ଦଶ୍ଡନୃତ୍ୟ ଚୈତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣମୀଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି ବା ବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତିଯାଏ 
ଚାଲେ ଓ ଏହିଦିନ ଉଦ୍‌ଯାପିତ ହୋଇଥାଏ | ଏହାକୁ “ମେରୁ ' କୁହାଯାଏ | ଏହି ନୃତ୍ୟରେ 
ତେରଜଣ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଜୁଆ ବା ଭୋକ୍ତା ବା ରଷିପୂତ୍ର ବା 
ବ୍ରତଧାରୀ କହନ୍ତି । ଦଳର ମୁଖ୍ୟ ହେଲେ ପାଟଦଣ୍ଡୁଆ ଦା ପାଟଭୋକ୍ତା । ବିଷ୍ଣବ ସଂକ୍ରାନ୍ତିର 
ନଅ, ବାର, ଅଠର ବା ଏକୋଇଶ ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ଭୋକ୍ତାମାନେ ଶିବଗୋତ୍ରରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ 
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ପଇତା ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସେହିଦିନଠୁ ଗୋଲାପୀ, ନାରଙ୍ଗୀ ଓ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗର ନୂଆ ଧୋତି 
ପିନ୍ଧନ୍ତି ଓ ଗୋଟିଏ ଦଣ୍ଡ ବା ବେତ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପଇତା 
ଧାରଣ କରିବା, ଗୋଲାପି, ନାରଟି ଓ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗର ନୂଆବସ୍ତ୍ ପରିଧାନ କରିବା ଓ 
ହାତନେ ଏକ ଚଣ୍ଡ ବା ଚେନ ଧରିବା ଭୋଲା ଚା ଚନଧାନୀଲନ ମନିନମ । ଶିବ ଦମନକ 
ଚତୁର୍ଘଶୀଠାରୁ ମେଷ / ମେରୁ ସଂକ୍ରାନ୍ତିଯାଏ ତେରଦିନ ପାଇଁ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ ହୋଇ ଭୋକ୍ତାମାନେ 
ନିଷ୍ଠାର ସହିତ କଠୋର ନିୟମ ପାଳନ କରନ୍ତି । 


ଯେଉଁଦିନଠାରୁ ସେମାନେ ବ୍ରତ ପାଳନ କରନ୍ତି ସେହିଦିନଠାରୁ ଗୃହ ପରିତ୍ୟାଗ କରି 
ଗା ମୁଣ୍ଡରେ ଥ୍ବା କାମନା ଘରେ ରୁହନ୍ତି । ଯେଉଁ ଗାଁରେ ଏମିତି ଘର ନଥାଏ, ସେଠାରେ 
ଶିବ ମନ୍ଦିର ବା ଆଖଡା ଘରେ ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି । ସ୍ତ୍ରୀ ସହବାସ ତଥା ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ସେବନରୁ 
ଦୂରେଇ ରହନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ବାହାରେ ଶିବମନ୍ଦିର କିମ୍ବା ଆମ୍ବତୋଟାରେ ରନ୍ଧାବଢ଼ା କରି ଭୋଗ 
ଲଗାଇ ପ୍ରସାଦ ସେବନ କରନ୍ତି । ଦିନବେଳା ଉପବାସ ରହନ୍ତି ଓ ସନ୍ଧ୍ୟା ପୂର୍ବରୁ ଓଳିଏ ମାତ୍ର 
ଅରୁଆ ଅନ୍ନ ବା ଲିଆ ଭୋଜନ କରି ହବିଷ୍ୟାନ୍ନ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଖାଇଲାବେଳେ କାହା 
ସାଙ୍ଗେ କଥାବାର୍ଭା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେଣୁ କେହଜଣେ ଭୋଭ୍ରା ଢ଼ୋଲ ବଜାଉଥାଏ | ଅନ୍ନ ବା 
ଲିଆ ଖାଇବାବେଳେ ବାଳ, ଗୋଡି, ବା ଖଇ କିଛି ବାହୀରିଲେ ଆଉ ଖାଆର୍ି ନାହିଁ । 
ଖାଇଲାବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ କାହାରି ଛାଇ ସୁଦ୍ଧା ପଡିବା ମନା । ଭୋଭ୍ତାମାନେ ପାଳନ 
କରୁଥ୍ବା ନିୟମରେ କୌଣସି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ବା ବ୍ୟାଘାତ ଘଟିଲେ ସେମାନେ ଅନ୍ନ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦଣ୍ଡ ଶଦ୍ଦଟିର ଅର୍ଥ ଯଷ୍ଟି ତୁଳନାରେ ସଂଯମ ଅର୍ଥରେ ବେଶୀ 
ଉପଯୁକ୍ତ ମନେ ହୁଏ | ଶିବଙ୍କୁ ଅତି କଠୋର ତପସ୍ୟା କରି ସନ୍ଧଷ୍ଟ କରିବା ଓ ଶିବବନ୍ଦନା 
ଗାଇ ନାଟ କରିବାକୁ ଦଣ୍ଡନାଟ କହିବା ଅତି ପ୍ରଯୁକ୍ତ 


ଦଶଣ୍ଡନାଟରେ ମାଛମାଂସର ବର୍ଜନଯୋଗୁ ଏହା ଦକ୍ଷିଣୋପାସନାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ବୋଲି 
କେତେଜଣ କହନ୍ତି । କାରଣ ଶୈବସିବ୍ଧାନ୍ତ ଦକ୍ଷି ଣୋପାସନାରେ ମାଛମାଂସ ଖାଇଲେ ସିବିଲାଭ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହେଲେ ହେ 
ଦଶ୍ଡନାଟର ମୂଳ ଶୈବ ଅଟେ ଏବଂ ବଙ୍ଗଦେଶର ଶାକ୍ତ ଚନ୍ତ୍ର ହିଁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଶୈବତନ୍ତ୍ର ଅଟେ । ଭୋଭ୍ରାମାନେ ପାରିବାରିକ ଜୀବନକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି କଠୋର ନିୟମ 
ପାଳନ ପୂର୍ବକ ଯେଉଁ ନିଷ୍ଠା ଓ ଆଦର୍ଶ ବାଢ଼ି ଯାଆନ୍ତି ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । ଏଠାରେ ଉନ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଦଣ୍ଡନାଟରେ 
ତେର ଶବ୍ଦଟି ଅର୍ଥମୂଳକ ବୋଲି ଅନେକ କୁହନ୍ତି । କାରଣ ଏଥ୍‌ରେ ତେର ଜଣ ବ୍ରତଧାରୀ 
ବା ଭୋକ୍ତା ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ଯେଉଁ ଦଣ୍ତ ବା ବେତ ଧାରଣ କରତ୍ତି ସେଥ୍‌ରେ 
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ତେରଟି ପବ ଥାଏ ବୋଲି କହାଯାଏ । ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ ସାଧାରଣତଃ ତେରଦିନବ୍ୟାପୀ ଚାଲେ । 
ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ପୌରାଣିକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ତେରଜଣ ବ୍ରତଧାରୀ ହେଲେ ତେର 
ଜଣ ଅଭିଶପ୍ତ ରଷିପୂତ୍ର ¦ 

ଦ୍ତନାଟ ପାଇଁ ଯେଉଁଫୁ ନି 
ଯାହା ପାଖରୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ପାଇଥାନ୍ତି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗ୍ରାମର ଲୋକେ ମିଶି ଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କର 
ଚର୍ଚା କରନ୍ତି । ଏଥୁରେ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଧ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଦଣ୍ଡନାଟ ମନାସିଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଘର ଆଗରେ ଗୋବର ଲିପି ପାଣିପୂର୍ଣ୍ଣ କଳସ /ଗଡ଼ୁଟିଏ ରଖ୍ଦିଅନ୍ତି । ଦଣ୍ଡନାଟ ଦଳ 
ଦାଣ୍ଡରେ ଗଲାବେଳେ ତାହା ଦେଖ୍‌ ଜାଣିପାରନ୍ତି ଯେ ଗୃହକର୍ା। ଦଣ୍ଡବତ ରଖ୍‌ଛନ୍ତି । ଆଉ 
କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ମନାସିଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତି ଗ୍ରାମ ପରିକ୍ରମାରେ ବାହାରିଥ୍‌ବା ଦଣ୍ଡନାଟ 
ଦଳଙ୍କ ସାମନାରେ ପାଣି ଢ଼ାଳିଥାନ୍ତି । ଏହା ନିମନ୍ତ୍ରଣ ସୂଚକ । ତା'ପରେ ଦଶ୍ତନାଟ ଦଳ 
ତାଙ୍କ ଘରେ କିମ୍ବା ଗୃହପିଣ୍ଡାରେ ଦୀପଟିଏ ଜାଳି ବିଶ୍ରାମ ସ୍ଥାନକୁ ଫେରିଯାଆନ୍ତି । ପ୍ରାପ୍ୟଧନକୁ 
ଭାଗବାଣ୍ଟି ନେବାର କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ । ସେହି ଧନରେ ପୂଶ୍ଠରିଣୀ ଖୋଳାଇବା, ମନ୍ଦିର 
ତଥା ଧର୍ମଶାଳା ନିର୍ମାଣ କରିବା ପ୍ରଭୃତି ଜନହିତକର କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇଥାଏ | 


igo Vil, SMT CuI Wig କଂ । 


ଦଣ୍ଡନାଟ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀନାଚ । ପ୍ରତି ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପନ୍ଦରରୁ କୋଡିଏ ଜଣଯାଏ ଲୋକ 
ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଢାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଗ୍ରାମର ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନ 
ପାରନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଏଥ୍‌ରେ କେବଳ ପୂରୁଷମାନେ ଯୋଗ ଦେବାର ଦେଖାଯାଏ | ତେଣୁ ସ୍ତ୍ର 
ଭୂ ମିକାରେ ପୁରୁଷମାନେ ଅବତୀର୍ଣ୍ ହୁଅନ୍ତି । ଉଭୟ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣଆଦି ବାସୀ 
କଳାକାରମାନେ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ହରିଜନ ଶ୍ରେଣୀର କଳାକାର ମାଦଳ ବଜାଏ । 
ସମସ୍ତେ ମିଶି ଏକାଠି ଖାଆନ୍ତି, ଏକାଠି ରୁହନ୍ତି ଏବଂ ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କରଣ, କ୍ଷତ୍ରୀୟ ପ୍ରଭୃତି ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ଯେଉଁ ଲେ।କ ଭୋକ୍ତା ହୋଇ ବ୍ରତ ରଖ୍ବାରେ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାହାନିକର ବୋଲି ମନେକରେ କିମ୍ବା ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଶିବଙ୍କଠାରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ମନାସିଥାଏ, ସେ ଏହି ନୃତ୍ୟଦଳକୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରି ନିଜ 
ଘର ସାମନା ଦାଣ୍ଡରେ ବା ଅଗଣାରେ ଦଶ୍ଡନାଟର ଆୟୋଜନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ ! 
ଏଥ୍‌ରୁ ଜଣାପଡେ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ସମାଜର ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ 
ପାଇଁ ଏହା ଏକ ବଡ଼ ମାଧ୍ୟମ | ମାନବିକ ଓ ସାମାଜିକ ଦ୍ୂର୍ଭାବନା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦଣ୍ଡନାଟ 
ପରମ୍ପରା ସଦଭାବନା ତଥ! ସଜୀବତାର ପ୍ରତୀକ ମନେହୁଏ । ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମ, ଛୋଟ. 
ବଡ, କାଳ, ପାତ୍ର, ଦେଶ ନବିଶେଷରେ ଏହ ପରମ୍ପରା ପ୍ରେମ, ସଂହତ ଓ ସମାନତାବାଦର 
ପରିବାହକ ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ର୍ୟୁଭ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି କ୍ରମରେ ସାମାଜିକ ଏକ୍ୟ ତଥା 
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ସଂହତିର ରକ୍ଷା ତଥା ସୃଷ୍ଠି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଅବଦାନକ୍ର ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ। 

ଦଣ୍ଡନାଟର ଉତ୍ପତ୍ତି ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ଅବଶ୍ୟ 
ଏହାର ମୂଳା ଉପାଖ୍ୟାନ ଗୋଜି ବାହାବା କରିବା କସ୍କକର । ଜୋକମୁତା ତଥା ଦସ୍ତନ୍ତ୍ୟର 
ଗୁରୂମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଅନେକ କଥା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ 
ତୂରଙ୍ଗ ରଷିଙ୍କ ଖିରସରୁ ଚଉଦଜଣ ପୁତ୍ର ଜାତ ହେଲେ । ରଷିପୁତ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ଅତ୍ୟାଚାରରେ ଦେବତା ଓ ଅସୁରକୂଳ ଉଭୟେ ଅତିଷ୍ଠ ହୋଇ ବ୍ରଙ୍ମାଙ୍କ ଶରଣାଗତ ହେଲେ । 
ଚଉଦଜଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ ଅଭକ୍ଷ ଖାଇ ପତିତ ହେଲା ଏବଂ ବାକି ତେରଜଣଯାକ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ଅଭିଶାପ ପାଇ ବାଲ୍ଧୀକିରେ ପରିଣତ ହେଲେ । ସେଇଠୁ ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ତପସ୍ୟା କଲେ । 
ବ୍ରହ୍ମା ସନ୍ଧଷ୍ଟ ହୋଇ ନିଜ ଦେହରୁ ଦଙ୍ତିଂଜାତକରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ ଏବଂ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା 
କରିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେଲେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ପାପନାଶ ହେବ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିଲେ । 
ସେଇଠୁ ସେମାନେ ହେଲେ ତେର ଭୋକ୍ତା ଏବଂ ଦଶଣ୍ଡନାଟର ସୂତ୍ରଧର । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
କପିଳ, ପରାଶର, ଶୁକ; ଅଙ୍ଗିରାଶ, ମାର୍କଣ୍ଡ, ବଶିଷ୍ଠ, ବାଲ୍ଲୀକି, ବେଦବ୍ୟାସ ଅନ୍ୟତମ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 


ଆଉ ଏକ ମିଥ୍‌ ଅନୁଯାୟୀ ଜନୈକ ରଷିଙ୍କ ପାଖେ ଗୋଟିଏ ନିମ୍ପଶ୍ରେଣୀର ପିଲାଟିଏ 
ଚାକର ଥୁଲା ¦! ଆଶ୍ରମ ସଫା ରଖ୍ବା ତଥା ରଷିଙ୍କ ସେବା କରିବା ହେଲା ତା'ର କାମ । 
ରଶିଙ୍କ ପାଖକୁ ନିତିଦିନ ସକାଳୁ କେତେଜଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପିଲା ବିଦ୍ୟାଧ୍ୟୟନ ନିମନ୍ତେ ଆସୁଥ୍ଲେ । 
ସେମାନେ ଆସିବା ଆଗରୁ ଚାକର ପିଲାଟି ଆଶ୍ରମକୁ ସଫାକରି ଆସନ ପାରି ଦେଇଥାଏ । 
ଆଶ୍ରମ କାମ ଶେଷ ହୋଇଗଲା ପରେ ଗୋଟିଏ କୋଣରେ ବସି ଗୁରୁ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି, ତାହା ଶୁଣେ । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଚାକର ପିଲାଟି ମଧ୍ୟ ଯୋଗ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପାରଙ୍ଗମ ହୋଇଗଲା ¦ ସବ୍ରଦିନ ବଡ଼ିଭୋରରୁ ଉଠି ଗୁରୁଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନେ ଆସିବା 
ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଚାକର ପିଲାଟି ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ମଧ୍ୟ କରେ । ଦିନେ ସକାଳୁ ପିଲାମାନେ ଆଶ୍ରମକୁ 
ଆସି ଦେଖ୍ଲା ବେଳକୁ ଚାରିଆଡ଼େ ମଇଳା ଜମା ହୋଇଛି ଏବଂ ଘରସଫା ହୋଇ ନାହିଁ | 
ସେଇଠୁ ଚାକର ଟୋକାକୁ ଖୋଜା ହେଲା | ଦେଖାଗଲା ସେ ଧାନମଗ୍ନ । ଏହା ଦେଖ୍‌ ପିଲାମାନେ 
ଏକଦମ୍‌ ନିଆଁବାଣ | ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖରେ ଅଭିଯୋଗ ହେଲା । ଗୁରୁ ଆସି ଚାକରପିଲାକୁ ବହୁତ 
ବାଡ଼େଇଲେ । ଚାକର ପିଲାକୁ ବାଧ୍ଲା; ଏହି ସାମାନ୍ୟ ଦୋଷ ପାଇଁ ଏତେ ମାଡ ଖାଇବାକୁ 
ପଡିଲା । ସେ ରାଗଁଯାଇ ଏମିତି ଏକ ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କଲା ଯେ ଗୁରୁଙ୍କ ଶରୀର ହୃୁହ ହୋଇ 
ଜଳିବାକୁ ଲାଗିଲା । ୯! ଦେଖ୍‌ ପାଖରେ ଥୁଦା ଶିଷ୍ୟମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଗଲେ । 
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GSB Go Rai eae hors 9 Me TE HIG Re ge RAR Ne 


ହା ଓ ଛା ଏକ ୪ sh 


ଯେନତେନ ପ୍ରକାରେଣ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରାଣରକ୍ଷା ହେଲା । ସାମାନ୍ୟ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀ ପିଲାଟିଏ ପାଖରେ 
ଏମିତି ବିଦ୍ୟା ଦେଖ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ଭର୍ଷା ଲାଗିଲା । ତେଣୁ ସେମାନେ ତାଠାରୁ ସେହି ବିଦ୍ୟା 
ଜୋରଜବରଦସ୍ତ ଆଦାୟ କରିନେଇ କଇଳାଶ ପର୍ବତର ଗୁମା ତିତରେ ଲୁଚେଇ ରଖ୍ଲେ । 
ଏକଥା ମେନେବେଳେ ଶିଚ ଳାଣିମାରିଲେ, ସେନେବେଳେ ମେ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ତାଙ୍କ ନନ୍ଦିକୁ 
ଡାକି ସେହି ବିଦ୍ୟାକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ କହିଲେ । ତାହା ପୂୃଥ୍ବୀର ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ 
ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଦଣ୍ଡନାଟ ରୂପେ ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା । କେତେଜଣ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ, ମଣିଷର 
ଅବଚେତନ ମନରୁ ମିଥ୍ଗୁଡିକର ଉତ୍ପରି ଘଟିଛି । ମଣିଷ ଏହାକୁ କଛ୍ପନା କରି ନାହିଁ । ସେ 
ଯାହାହେଉ ମିଥ୍‌କୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କର ମହିମା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବା ଘଟଣାରୁ 
ଧର୍ମକୃତ୍ୟ ( ଧା ) ସହିତ mh ର ଘନିଷ୍ଠ ସଂପର୍କ ବୃଝାପଡ଼େ । 


କେତେଜଣ କହନ୍ତି ପଞ୍ଚମ -ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥ୍‌ଲା । ଆଉ 
କେତେଜଣଙ୍କର ମତ ଯେ ଅଷ୍ଟମ -ନବମ ଶତାବ୍ଦୀବେଳକୁ ଏହାର ସୃଷ୍ଟି । କାରଣ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମ ପ୍ରବର୍ଜିତ ହୋଇଥଲା । ଏହାର ପ୍ରବର୍କ ଲଟୁଡ଼ୀଶ ବା ଲକୂଳୀଶ । 
ଉତ୍କଳୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ସେ ଏକ ଲଗୁଡ ବା ଦଣ୍ଡ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ଦଣ୍ଡଧାରଣ କରୁଥୁବା 
ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ସନ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡୀ ବୋଲି କୁହାଯାଉଥଲା ¦ ତେଣୁ ଦଣ୍ଡ/ ବେତ୍ରଦଣ୍ଡ 
ଧାରଣ କରୁଥ୍ବା ଶିବଗୋତ୍ରୀ ଦଣ୍ଡୁଆମାନଙ୍କଦ୍ଧାରା ହେଉଥ୍‌ବା ନୃତ୍ୟର ନାମ ଦଶ୍ଡନାଟ ଅବା 
ଦଣ୍ଡର ଉପସ୍ଥିତିରେ ହେଉଥ୍‌ବା ନୃତ୍ୟହିଁ ଦଣ୍ଡନାଟ । ଯଦିଓ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ସଠିକ ଏତିହାସିକ 
ତଥ୍ୟ ନାହିଁ, ତଥାପି ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିବ ଆରାଧନା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଅନୁସୃତ । ତେଣୁ 
ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରାଚୀନତା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲୋକନାଟକ ତୁଳନାରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ବେଶୀ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ତେବେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସୋମବଂଶୀ କାଳରେ ଏବଂ ପୂର୍ବ ଓଡ଼ିଶାରେ 
କେଶରୀବଂଶ କାଳରେ ଦଶ୍ତନ୍ୃତ୍ଯର ଉତ୍ପଭି ହୋଇଥ୍‌ବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । କାରଣ 
ଏହି ସମୟରେ ଶୈବଧର୍ମ ଗଣଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ 
ଲୋକପ୍ରିୟତା ହରାଇ ବସିବାରୁ ଏହାର ପୁନରୁଦ୍ଧାର ତଥା ପ୍ରସାର ନିମନ୍ତେ ରାଜନ୍ୟବର୍ଗଙ୍କ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଏହ ସମୟରେ ମିଳିଥ୍‌ଲା । ଏହି ସମୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ନିମନ୍ତେ ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟର ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୂତ୍ୃ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥ୍ଲା 
ବୋଲି ମନେହୁଏ । 


ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଆସଚ୍ତିଓ ସମ୍ମାନ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ଦୂର୍ବଳତା । ତେଣୁ ପରମ୍ପରାକୁ 
,ଭିରିକର ସେମାନଙ୍କୁ ସଙ୍ଗଠିତ. କରିବ। ପାଇଁ ପରମ୍ପରା ଏକ ବଡ଼ ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ । ସମାଜର 
ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ୈହ୍ରଧର୍ମରର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ହିନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାକୁ ବଦଳାଇ 
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ଦିଆଯାଇଛି- ଲୋକଜୀବନକୁ ସୁହାଇବା ଭଳି । ଶୈବଧର୍ମ ଏକ ସର୍ବଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରା 
(Great Indian Tradition) କିନ୍ଧୁ ଦଣ୍ଡନାଟ ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ବା ସ୍ଥାନୀୟ ପରମ୍ପରା 
(Little Indian Tradition) 1 ଆଞ୍ଚଳିକୀରଣ (Localisation / Parochialisation) 
ପ୍ରକ଼ିୟ! ଫଟରେ ଚିନୁ ପରମ୍ପରୀରୁ ଗୃତୀତ ଉପ:ଦାଜର ରୂପାନ୍ତର ଗଟିନ । ପୂଚଣ୍ଠ କୌଣସି 


Gyo Gr 


¥ 


ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସ୍ଥାଣୁ ନୁହେଁ । ଏହା ନିରବଛଥିନ୍ନ ପରିବର୍ଗନଶୀଳ ଏବଂ 
ପ୍ରବହମାନ ଅଟେ । ତେଣୁ କାଳକ୍ରମେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ପରମ୍ପରାରେ 
ସାମାନ୍ୟ ଆଞ୍ଚଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେବେ ଏଠାରେ ସ୍ଲରଣୀୟ 
ଯେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଦେବତା ହେଲେ ଶିବ । ତାଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ଦଣ୍ଡକୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ତେଣୁ ଦଣ୍ଡନାଟ ମୂଳତଃ ପୌରାଣିକ ବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ । ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ହନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାକୁ ଅଣହିନ୍ଦ 
ତଥା ନିମ୍ପଶ୍ରେଣୀର ହୁ ସମାଜରେ ଚଳାଇବା ବେଳେ ସେଥ୍୍‌ରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଓ 
ସଂସ୍କାର କରାଯାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଏଠାରେ ମନେ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ଆମ୍ଭେ ଯେଉଁ ଦଣ୍ଡ 
ପରମ୍ପରାତନ ଏ ଦାନ୍ତଭାବେ ନିଜର କରି ନେଇଛୁ, ତାହା ଉପରୁ ଶାସ୍ତ୍ୀୟ ପରମ୍ପରାଭୂ ଯେପରି 
ଉପାଦାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ସେହିପରି ତଳୁ ନିମ୍ବବର୍ଗର ପରମ୍ପରାରେ ମିଶି ରହିଥ୍‌ବା ପ୍ରାକ୍‌ 
ଏତିହାସିକ ସୂତ୍ରରୁ ମଧ୍ୟ ବହୁ ଉପାଦାନକୁ ନିଜର କରିନେଇଛି, କାରଣ ସେହି ସାମାଜିକ 
ଭିରିଭୂମି ଉପରେ ହିଁ ଦଣ୍ଡ ପରମ୍ପରାର ବିକାଶ ଘଟିଛି । 


ଦଣ୍ଡନାଟର ତିନୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟ ରହିଛି ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ବା ଭୂମିଦଣ୍ଡ, ପାଣିଦଶ୍ଡ ଓ ଦଣ୍ଡ ! 
ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ହେଲା ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ । ଚୈତ୍ର“ବୈଶାଖ ମାସରେ ଅସହ୍ୟ ଖରାରେ 
ଦିନର ବାରଟା ବେଳେ ଏହି ପର୍ବ ପରିବେଷଣ ହୋଇଥାଏ । ମନେହୁଏ ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାଧ୍ୟମରେ ଦେବକରୂଣାପ୍ରାପ୍ତି ହେଉଛି ଭୂମିଦଣ୍ଡ ବା ଧୂଳିଦଶ୍ଡର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା 
ପରେ ଢ଼ୋଲ ବାଢେ । ବୀଣାକାରିଆ ଏହାର ପ୍ରଧାନ ଗାୟକ । ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ କୃଷି 
ଦେବତା ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ କରି ପୂଜା କରାଯାଏ ଓ କୃଷିଭିତ୍ତିକ ଚରିତ୍ର ପରିବେଷିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଚାରିଜଣ ଭୋକ୍ତା ଦ୍ଵିପହରର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଖରାରେ ଭୂମିରେ ଶୋଇ ଚାରିକୋଣିଆ ଭାବରେ 
ଗୋଡ଼ମୁଣ୍ଡ ଯୋଡ଼ି ଧାନ କିଆରି ଦୃଶ୍ୟ ତିଆରି କରନ୍ତି । ଦୁଇଜଣ ଭୋକ୍ତା ବଳଦ ହୁଅନ୍ତି 
ଳଣେ ହଳିଆ ହୁଏ । ଏଠାରେ ଶିବ ହଳିଆ ରୂପରେ ଚାଷକାମ କରନ୍ତି । ଧୂଳିର ଧାନ, 
ମୁଗ , ବିରି, କୋଳଥ ସେହି କିଆରିରେ ବୃଣିବା, ପାଣି ମଡ଼ା ଥବା, ପଥର ଖୋଳାଯିବା, 
ଫସଲ ଅମଳ କରିବାର ଦୃଶ୍ୟ ପରିବେଷିତ ହୁଏ । କୃଷିଭିତ୍ତିକ ସମାଜରେ ଶିବଙ୍କୁ ସାଧାରଣ 
କୃଷକ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରି ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ କୃଷିକର୍ମର ମହାନତା ତଥା 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଘ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଏ । ଲୋକ ବିଶ୍ଧାସ ଯେ ଚୈତ-ବୈଶାଖ ମାସରେ ଦିନ 
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ଦ୍ଵିପହରର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଖରାରେ ତାତିଲା ବାଲି ଉପରେ ଝାଳାନାଳ ହୋଇ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥ୍‌ବା 
ଏହି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତମୂଳକ ଦଣ୍ଡଭୋଗଦ୍ଧାରା ସକଳପାପରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ । 


ଧୃଜିଦଣ୍ଡ ପରେ ପାଣିଦଣ୍ଡ ବା ପାଏନ୍‌ଦଣ୍ଡ ଅଳ୍ପସମୟ ପାଇଁ ପରିବେଷିତ ହୁଏ । 
ଏଥରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଚରିତ୍ର ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଘଟଣାବଳୀକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ । ଏଥ୍ରେ 
ମହୁଲର ପରିଚୟ, ଗୁଣ, କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା, ଉପଯୋଗିତା ଓ ଆହରଣ ପ୍ରଣାଳୀ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଏ ¦ ମହୁଲ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଏକ ଉପାଦେୟ ଫସଲ ଏବଂ ଠିକ୍‌ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଏହା 
ଅମଳ କରାଯାଏ । ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଭୋକ୍ତାମାନେ କ୍ଵାନ୍ତି ଓ ତାପ ନିବାରଣ ନିମନ୍ତେ ତରଭୁଜ, 
କାକୁଡି ପ୍ରଭୃତି ଜଳପ୍ରଧାନ ଫଳ ଆହରଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ ! ତୃତୀର୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ ରାତ୍ରିକାଳରେ ପରିବେଷିତ ହୁଏ । ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଛତ୍ରପୂଜା ହୁଏ । ପ୍ରଥମେ ବିଘ୍ଵନାଶକ 
ଗଣେଶଙ୍କୁ ବନ୍ଦନା କରାଯାଏ । କଳାରଙ୍ଗର ବସ୍ତ୍ରେ ଛତ୍ରଟି ତିଆରି ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ଫୁଲରେ 
ସଜିତ ହୋଇଥାଏ । ଛତ୍ରତଳେ କାଠ ନିର୍ମିତ ଏକ ଆସନରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ଦଣ୍ଡ ହେଲେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତୀକ । ପୂଜାପରେ ପ୍ରଭାନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ ହୁଏ । ପ୍ରଭାନୃତ୍ୟ ହେଲା ଶିବଙ୍କ ତାଣ୍ଡବନୃତ୍ୟ 
କୁହାଯାଏ ଶିବଙ୍କର ମହାପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଉଦ୍ଦ୍ଡନୃତ୍ୟର ଅପଭ୍ରଂଶ ହିଁ ଦଣ୍ଡନାଟ | ଜଣେ ଅଭିଜ୍ଞ 
ଭୋକ୍ତା ଏହି ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ଷୋହଳଖାଡି ବାଦ୍ୟ ପ୍ରଭାନୃତ୍ୟର ଅନ୍ୟତମ 
ଆକର୍ଷଣ । ଷୋହଳଟି ତାଳରେ ଢ଼ୋଲବାଜେ । ଢ଼ୋଲ ଓଂମହୁରୀ ହେଲା ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର । ରାମଲୀଳା ସଦୃଶ ଚରିତ୍ରମାନେ ଆସି ନିଜ ନିଜର ପରିଚୟ,ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । 


ବୀଣାକାରିଆ, ଥେଟେଲ, ବାଡି ହେଲେ ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟର ଆକର୍ଷଣୀୟ ଚରିତ୍ର | ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୌରାଣିକ ଚରିତ୍ର ଗୁଡିକ ହେଲେ ଗଣେଶ, କାରରିକ, ବୃଷଭ, ନବଛନକା, 
ନବଛନକୀ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ବାଡ଼ି ହେଉଛି ନପୁଂସକ ଚନ୍ଦ୍ରସେଣାର ଭଉଣୀ 
ଓ ଏକ ଅସ୍ଥିର ନାରୀ ଚରିତ୍ର । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ବୀଡ଼ିବୃତଲର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଏହାକୁ ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୃତ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେଇଛି । ବୀଡି ସାଙ୍ଗକୁ ଲଳିତା, ବିଶାଖା, ଦୂତୀ, ଚନ୍ଦ୍ରସେଣା, 
ଦୂଆରୀ ପ୍ରଭୃତି ହେଲେ ବାଡ଼ିବୃତଲ ନୃତ୍ୟର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଚରିତ୍ର । ବାଡ଼ିବୃତଲର ମାନେ ହେଲା 
ଭଙ୍ଗା ବୋତଲ । ବୋଧହୁଏ କେତେକ ଅସ୍ଥିର ଚରିତ୍ର ଏଥ୍‌ରେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରୁଥ୍ବାରୁ ଏହାର 
ନାମକରଣ ଏହିପରି ହୋଇଛି । ଏଥୁରେ ବ୍ୟଙ୍ଗ, ପରିହାସ ସାଙ୍ଗକୁ ଯୌନ, ଅଶ୍ଲୀଳତାର 
ମଧ୍ଯ ସୂଚନା ମିଳେ; କାରଣ ଇନ୍ଦରିୟାନୁଭୂତ ଆବେଗ ଏଥ୍‌ରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ | ଏହାଛଡ଼ା 
ଭାଇଧନ , ଭାଲୁ ଆନୃ ତ୍ୟ, ଶବର -ଶବରୁ ଣୀ, ଚଢ଼େୟା-ଚଢ଼େୟାଣୀ, ପତ୍ର ସଉରା - 
ସଉରାଣୀ, ଫକୀର -ଫକୀରାଣୀ, ସାପୁଆ-ସାପୁଆଣୀ, କେଳା-କେଳୁଣୀ, କନ୍ଧକନ୍ଧଣୀ, 
ବୀଣାକାର -ବୀଣାକାରୂଣୀ, ରାଧାକ୍ଷ୍ଣ ନୃତ୍ୟ ଆଦି ଦଣ୍ଡନାଟର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆକର୍ଷଣ । 
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ଦଣ୍ଡନାଟରେ ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତର ପ୍ରସଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ଅବତାରଣା କରାଯାଏ ! 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ଶିବ -ପାର୍ବତୀ ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରଧାନ 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏଥୁରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥାଏ । 
ଏଥୁରୁ ମନେହୁଏ ପେ ଦ୍ିନୁଧର୍ମର ପୁନରୂତୁଯାନ ସମଘରେ ଦଣ୍ଡ ଗରଙଖଲା ଶୈଳଧାରାରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତାକ୍ର ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରି ଏକ ଉଦାର 
ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ରାସ୍ତାକୁ ବାଛିନେଇ ଅନେକ ତତ୍ତ୍ରକୁ ଆବୋରି ନେଇଛି । ତେବେ ଧର୍ମୀୟ ଉଦାରତା 
ପରବର୍ରୀ ସଂଯୋଗ ବୋଲି ମନେହୁଏ | ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ତନ୍ତ୍ର ବୈଷ୍ଣବ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ମତର 
ଏକ ସମନ୍ସୟ ଏଥୁରେ ହୁଏତ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ଯେ କୌଣସି ଏକ ଅଞ୍ଚଳରେ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ମତାବଲମ୍ବୀର ଲୋକ ବାସ କରିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ଓ ସୌ ହାର୍ଦ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନ ହେଲେ 
ବିଭିନ୍ନତା, ସୌହ' ର୍ଦ୍ୟ, ବିଛୁନନତା ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍‌ ' ସାମାଜିକ 
ଢୀବନ କତୁଉତ ହେବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ, ସମୟାନୁକ୍ରମେ 
ଦଣ୍ଡନାଟ ପରମ୍ପରା ସମନ୍ସ ୟର ପ୍ରତୀକ, ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିର ନିଦର୍ଶନରୂପେ ସମସ୍ତ 
ମତାବଲନମ୍ବବରୀଙ୍କୁ ଏକତା ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ରଖ୍‌ ଆସିଛି । 


ଏତିହାସିଙ୍କ କାଳରେ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସମାଜ ଓ ସାମୂହିକ ତଥା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ 
ଓ ଚଳଣି ବଦଳୁଥାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦଣ୍ଡନାଟ ମଣିଷର ସହଯାତ୍ରୀରୂପେ ବହୁ ଅଭିଜ୍ଞତାକୁ 
ବହନ କରି ଆସିଛି । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଡ଼ାଲଖାଇ, ରସରକେଲି, ମାଏଲାଜଡ, 
ଢାଇଫୁଲ ଆଦି ଲୋକନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ସମାବେଶ ଘଟିଛି । ଦଶ୍ଡନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତରେ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ବନ୍ଦନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପୌରାଣିକ ଆଖ୍ୟାନ, ଧର୍ମତତ୍ତ, ପ୍ରେମ, ଅଟା- 
ତାମସା, ଛଟା-ଦାଏକା, ବ୍ୟଙ୍ଗ-ପରି ହାସ, ଘରକଳି ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ ବିଷୟ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଥାଏ । ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତର ଏହା ଏକ ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ମୟ ଅଟେ ! ଲୋକଜଢୀବନର, 
ସମସ୍ତ ସୁଖ, ଦୁଃଖ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲୋକନାଟକରେ ଯେମିତି ପରିବେଷିତ ହୁଏ,ଏଥ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ 
ତାହା କରାଯାଇଛି । 


ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ମଣିଷର ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି। ପରସ୍ପର ପରସ୍ପରକୁ ନେଇ ସମୃଦ୍ଧ ଓ 
ପରିପୁଷ୍ଟ । ଏଥ୍‌ରେ ଅଛି ଆଶା ଓ ଜୀବନପ୍ରବଣତା । ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରତିଟି 
ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକଚୀବନର ଉଜ୍କର୍ଷକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । ଏହା ସାମୂହିକ 
ପରମ୍ପରାର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଂଶ । ସମୟ ସମୟରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ଗୀତଟିଏ ମୌଖ୍‌କ କବିତା 
ପରି ଲାଗେ । ଟିଜ ଗାଇବାଲୋକ ଗାଇଲା ବେଳକୁ ଠିକ୍‌ ଗୀତର ରୂପ ଦେଇଥାଏ । କାରଣ 
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ଗାୟକର ଆବେଗ ସହିତ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ । ଦଣ୍ଡନାଟ ଆଶୁ କବିତ୍ଧର ଏକ 
ଉଦାହରଣ । ଏହା ସ୍ଵତଃସ୍ଭଁ ଆଲାନନ୍ଦର ପରିପ୍ରକାଶ । ଏହାର ଛନ୍ଦେ ଛନ୍ଦେ ତା'ର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 
କିନ୍ଧ ଏଠି ବ୍ୟକ୍ତି ଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକୁ ଗୁରୁତ୍ସ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଉକ୍ତି ପ୍ରତ୍ର୍ୟକ୍ତ 
ମାଧ୍ୟମରେ କିଏ କେତେବେଳେ ଗୀନନିଏ ବୋଲିଦେଲା ବୋଲି ଯଶ ଖୋଳେ ନାହିଁ. ନେଣୂ 
ତା'ର ସ୍ରଷ୍ଟା କିଏ ଖୋଜିବା କଷ୍ଟ । ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ମୁହଁରୁ ମୁହଁକୁ, ପୀଢ଼ିରୁ ପୀଢ଼ିକୁ ସେ 
ଗଡ଼ିଆସେ । ଏହି କ୍ରମରେ ଏଠିସେଠି ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଘଟିଥାଏ । ତେଣୁ ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଗୀତ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବା ସାମୂହକ । ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ସମାଜ, ସମଗ୍ର ସଂପ୍ରଦାୟ । 


ଦଣ୍ଡନାଟ ସମୟରେ ଗାରେ ଯେଉଁ ସାମୂହିକ ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଏ, ତାହା 
ପାରସ୍ତରିକତାର ଏକ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥ୍ବା ଏହିପରି 
ଗୋଷ୍ଠୀଭାବଦ୍ଧାରା ସାମାଜିକ ଏକ୍ୟ ସୁଦୃଢ଼ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ! ମନେହୁଏ, ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସାମାଜିକ ଏକତ୍ସର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତଥା ବ୍ୟାପକତା ନିମନ୍ତେ ଦଣ୍ଡନାଟ ଏକ ପାରମ୍ପରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଅଟେ । ଆତିକାଲି ଦଣ୍ଡନାଟରେ ସିନେମା ତଥା ଆଧୁନିକ ବାଦ୍ୟସଙ୍ଗୀତ ଓ ଶୈଳୀର ପ୍ରୟୋଗ 
ଦେଖାଯାଉଛି । ଲୋକକଳାକାରମାନଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା, ମଞ୍ଚକଳାକାରଙ୍କ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ସାଙ୍ଗକୁ 
ନଗର -ଜୀବନର ପ୍ରଭାବ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଆଧ୍ଯାତ୍ମ ଚେତନାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଉଛି 
ବୋଲି ମନେହୁଏ । ସମୟାନୁକ୍ରମେ ପରି ବର୍ଭି ତ ପରି ସ୍ଥିତିରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ପରମ୍ପରାର 
ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିବା ଫଳରେ ଏହାର ପୂର୍ବ ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟ ରୂପ କ୍ରମଶଃ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ହୋଇପଡିବା ପରି ମନେହୁଏ । 
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ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ‘ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା 


(ଏକ ସମାଜତାର୍ଵିକ ଅଧ୍ୟୟନ ) ' , 


ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ଜରାସିଂହାଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥ୍‌ବା ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆଦିବାସୀ 
ଓ ସବର୍ଣ୍ଣକାତିର ସାସ୍କୃତିକ ସମନୟର ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା ହେଲେ ସମନ୍ସୟର ପ୍ରତୀକ- ସବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୈତ୍ରୀର ଜ୍ଵଳନ୍ତ 
ଉଦାହରଣ । କେବଳ ବଲାଙ୍ଗିର ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶା, ଛତିଶଗଡ଼, ରାୟପୂର 
ତଥା ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଦର୍ଶନାରଥ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ସୁଅ 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇ 
ବନ୍ଧ୍ୟାନାରୀର ସନ୍ତାନ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ପାଗଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଆରୋଗ୍ୟ ଲାଭ କରିଥାଏ । ଏହି 
ଦଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଜରାସିଂହାରେ ଅନୁଷ୍ପିତ ହେଉଥ୍‌ବା ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରାର ବିଶେଷତ୍ସ କହିଲେ ଚଳେ । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଗତିର ଦେବତା ହେଲେ ପାଟଖଣ୍ଡା । ଜଞ୍ଜାଳ -ଯାତନାପୂର୍ଣ୍ 
ସଂସାରର ଭୟାବ ହତାକୁ ଏଡ଼େଇ, ତମସାର ଘଞ୍ଚ ଆସ୍ତରଣକୁ ଭୁକ୍ଷେପ ନ କରି ଜନ ସମାଜକୁ 
ଅଗ୍ରଗତି କରିବା ପାଇଁ ଆହାନ ଦିଏ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା 


ବଲାଙଇ୍ଗର ସହରଠାରୁ ଟିଟିଲାଗଡ଼ ରାସ୍ତାରେ ଗଲେ ପ୍ରଥମେ ଦେଗା ପଡ଼େ । ସେଇଠୁ 
ଜରାସିଂହା ଯିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ବଲାଙ୍ଗିର ସହରଠୁ ଜରାସିଂହା ପ୍ରାୟ ପନ୍ଦର ମାଇଲ ରାସ୍ତା । 
ଲୋକଦେବତା ପାଟଖଣ୍ଡାଙ୍କ ପ୍ରତି ଲୋକମନରେ କେତେ ପରିମାଣରେ ଭକ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବ 
ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି, ତାହା ଜଣାପଡ଼େ ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରା ସମୟରେ । ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ଶକ୍ତିରେ 
ଟାଣିହୋଇ ଭକ୍ତଗଣ ପାଦରେ ଚାଲି ଚାଲି କିମ୍ବା ବଳଦ ଗାଡ଼ିରେ ଯାତ୍ରାସ୍ଥଳକୁ ଯିବାର 
ଦେଖାଯାଏ । 


ଦେ-ଗାଠୁ ଙଂରାସିଂହା ମାତ୍ର ତିନି ମାଇଲର ରାସ୍ତା | ପୂର୍ବେ ଜରାସିଂହା ପାଟଣାଗଡ଼ 
ରାଜ୍ୟର ଏକ ଗଡ଼ ଥୁଲା | ଏହାର ଦାୟିତ୍ଵରେ ଥୁଲେ ଜଣେ କନ୍ଧ ଜମିଦାର । ଜରାସିଂହାର 
ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ହେଲେ ମା’ ବୃଢ଼ୀଆଇ | ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଷାଢ଼ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ 
ପୂର୍ଣ୍ଣମୀ ଚିଥ୍‌ରେ ଯାତ୍ରା ଆୟୋଜନ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଜରାସିଂହାସ୍ଥିତ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥୁବା ବାର୍ଷିକ ଯାତ୍ରା ବିଶେଷ ଲୋକପ୍ରିୟ । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା 
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ଅତୀନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବୋଲି ଜନମାନସରେ ଧାରଣା ରହିଛି । ତେଣ୍ବ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଶ୍ଵିନ ମାସରେ 
ଦୀର୍ଘଦିନ ବ୍ୟାପୀ ଅନୁଷ୍ଠିତହେଉଥ୍‌ବା ଯାତ୍ରା ବେଶୀ ଲୋକପ୍ରିୟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଦୃତିବାହନ 
ଓଷା ବା ପୁଓଜିତିଆ ଦିନଠାରୁ ଏହି ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଶ୍ମିନ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ 
ସପ୍ରମୀ ଚିଥ୍‌ରେ ଆନମ୍ଭ ହେଉଥବା ଏହି ମାନ୍ରା ପୂର୍ଣମୀ ଦିନ ଂସମାପ୍ର ହୋଇଥାଏ । ଏନେ 
ଦିନ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ଗୋଟିଏ ଦିନ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଦେଖ୍ବାକୁ ଭକ୍ତଗଣ ବ୍ୟାକ୍ୂରଳ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ବିଶେଷ କରି ପୂର୍ଣ୍ଣମୀ ଦିନ ଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ଶହ ଶହ ଜନସମାଗମ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ଉତ୍ପତ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ କାହାଣୀ ଲୋକମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ । 
ଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପାଟଣା ରାଜ୍ୟର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ହେଲେ ପାଟଶେଶ୍ବରୀ । ଦେବୀଙ୍କୁ 
ବାହୁ-ସେବା କରି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଖୁସିଂକରାଇ ପାରିଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ସୁପ୍ରସନ୍ନ ଚିତ୍ତରେ 
ପାଟଣେଶ୍ଵରୀ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ବର ଯାଚିବାରୂୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଦେବୀଙ୍କ ରାଜ୍ୟର 
ଟିକିଏ ଜଙ୍ଗଲ, ପାଟ ସିନ୍ଦୁର, ଶ୍ରୀପାଟ ଓ ମଣିମା ଡାକ ମାଗିଥ୍‌ଲେ । ପାଟଣେଶ୍ଵରୀ ସେସବୁ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ ¦ ସେହିଦିନଠୁ ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ପାଟଣାଗଡ଼ସ୍ଥିତ 
ପାଟଶେଶ୍ବରୀ ମନ୍ଦିରଠାରୁ ପାଟସିନ୍ଦୁର ଓ ସମଲେଶ୍ବରୀ ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରଠ ପାଟ କନା ଆସିଲେ 
ଯାଇ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହେବାର ଵିଧ୍‌ ଅଦ୍ୟଯାବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ । ଆଦିବାସୀ ପରମ୍ପରା 
ସହିତ କିଭଳି ଭାବରେ ସ୍ଥାନୀୟ ସବର୍ଣ୍ଣଜାତିର ପରମ୍ପରାର ମିଳନ, ସମନ୍ସୟ ଓ ବିସ୍ତାରଣ 
ଘଟିଛି, ତାହା ଏଥ୍ରୁ ସଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ କୌଣସି 
ଅଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧ୍ୟୟନ ଯଦି ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରା ( Great Tradition ) ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ 
ହୋଇ ରହିଯାଏ, ତେବେ ତାହା ସ୍ବୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । ତେଣୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ 
ଆଚରିତ ପରମ୍ପରା (Little Tradition ) ଦାରା ଗୃହୀତ ତଥା ସଞ୍ଚରିତ ହୋଇଥୁବା 
ଧାନଧାରଣା ତଥା ଚିନ୍ତାଧାରା ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ ହେବା ସର୍ବାଦୌ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ । କାରଣ ଉଭୟେ 
ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହଁନ୍ତି ଉତ୍ୟେ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ । 


ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଉ ଏକ ସୁନ୍ଦର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ | 
ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲା ଅନ୍ତର୍ଗତ ସାନଖେମୁଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ କନ୍ଧ ଦମ୍ପତି ଏକ ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରେ ବାସ 
କରୁଥ୍‌ଲେ | ଜଙ୍ଗଲରୁ ଫଳ, ମୂଳ, କାଠ ଆଦି ସଂଗ୍ରହ କରି ସେମାନେ ନିଜର ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଏକଦା କନ୍ଧ ଲୋକଟି ଜନୈକ ସାହୁକାର ପାଖରୁ କିଛି ଅର୍ଥ ରଣସୂତ୍ରରେ 
ଆଣିଥ୍ଲା | କିଛଦିନ ଗଲାପରେ ସାହୁକାର ରଣ ଅସୁଲି ନିମନ୍ତେ କନ୍ଧ ଦମ୍ପତିର କୂଡ଼ିଆକୁ 
ଆସିଲା । ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଦୈନନ୍ଦିନ ଆହାର ଜୂଟାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
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୪୪ MUEEEGROGSe SNES 


ଚାଲିଯାଇଥୂଲେ । ତେଣୁ ସାହୁକାର କୂଡ଼ିଆ ସମ୍ମୁଖସ୍ଥ ଏକ ମହୁଲ ଗଛ ତଳେ ଛାଇରେ ବିଶ୍ରାମ 
ନେଇ ସେମାନଙ୍କ ଆସିବା ଯାଏ ଅପେକ୍ଷା କରି ବସିଲା । ସେତେବେଳେ କୁଡ଼ିଆ ଭିତରକୁ 
ସାହୁକାରର ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିବାରୁ ସେ ଏକ ଅଭ୍ୂତ ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ୍‌ ଆଚମ୍ବିତ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଚାଳରେ 
ଗୋଟିଏ ମାନ ଖଳେର ଝୁଲୁଥ୍ଲ! ! ଖଳେରର ଠିକ୍‌ ତଳେ ଗୋଟିଏ ପନିଖ୍‌ ଥୁଅ! ହୋଇଥ୍ଳ! ! 
ଖଳେଇ ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ ମାଛ ଡ଼େଇଁପଡ଼ି ସିଧା ଯାଇ ପନିଖ୍‌ ଉପରେ ପଡ଼ୁଥୁଲା 
ଏବଂ ପଡ଼ିବା କ୍ଷଣି ତିନିଗଡ଼ ହୋଇ ଯାଉଥଲା | ଏବଂ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉତ୍ତେଇ ଯାଉଥଲା ! 
ଏହିପରି ଏକ ଅତୁତ୍ତଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ୍‌ ସାହୁକାର ପକ୍ଷେ ବିସ୍ତିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସେ ଅନୁଭବ 
କଲା ଯେ ପନିଖ୍‌ର ନିର୍ଟୟ କିଛି ଗୋଟିଏ ଦୈବୀଶକ୍ତି ରହିଛ । ଏହି ସମୟରେ କନ୍ଧଦମ୍ପତି 
ଟଂଙ୍ଗଲରୂ ଫଳମୂଳ ତଥା କାଠ ଧରି ଫେରିଲେ । ସାହୁକାରକୁ ଚିନ୍ତାମଗ୍ଧ ଥ୍ବାର ଦେଖ୍‌ ସେ 
ଦୁହେଁ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ପଡିଲେ ଏବଂ ଦୂଃଖପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯ କଲେ ! ସାହୁକାର ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି 
ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ସଂପର୍କରେ କନ ଜଣାଇଲା ନାହିଁ । ରଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପଡ଼ିବାରୁ ସାହୁକାର 
ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲା ଯେ, ‘ତୃୁମ୍ଭେ ଯଦି ମୋତେ ଗୋଟିଏ ଜିନିଷ ଦେଦ, ତେବେ ତୁମ୍ଭେ 
ନେଇଥ୍‌ବା ରଣତକ ମାଫ୍‌ କରି ଦିଆଯିବ ।' ଗରିବ କନ୍ଧ ଦମତି ଘରେ କ'ଣ ବା ଏମିତି 
ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ଜିନିଷଟିଏ ଅଛି ଯେ ଯାହା ବଦଳରେ ସାହୁକାର ରଣତକ ମାଫ୍‌ କରିଦେବା 
ପାଇଁ କହଛି¬ ଏକଥା କନ୍ଧ ଦମ୍ପତି ବ୍ରଝିପାରୁ ନ ଥୁଲେ । ଯାହା ହେଉ, ସାହୁକାର କଥାରେ 
ଦୂହେଁ ରାଜି.ହୋଇଗଲେ । ସେଇଠୁ ସାହୁକାର ସେମାନଙ୍କର ପନିଖ୍ଟିକୁ ନେବାପାଇଁ ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ସେ ଦୂହେଁ ହସିଲେ ଏବଂ ବିନା ଦ୍ବିଧାରେ ପନିଖ୍ଟିକୁ ଆଣି ସାହୂୁକାରକୁ 
ଅର୍ପଣ କଲେ। 


ସେହି ରାତିରେ ସାହୁକାରକୁ ସ୍ଵପ୍ନ ହେଲା ଯେ ପନିଖ୍‌ଟି ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା । ଦେବୀଙ୍କ ଆଜ୍ଞା ପାଇ ସକାଳୁ ସାହୁକାର ପନିଖ୍ଟିକୁ ଧରି ଦେବତାର ନିଦୈଶିତ 
ଦିଗରେ ଏକମୁୂହାଁ ହୋଇ ବାହାରିଲା । ଅନେକ ଗୀ, ଗଣ୍ଡା, ନର, ନାଳ, ଜଙ୍ଗଲ, ପର୍ବତ 
ଡେଇଁ ଶେଷରେ ସେ ଜରାସିଂହା ଗ୍ରାମ ନିକଟସ୍ଥ ସୂନଗଡ଼ ନଇକୂଳରେ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଲା । 
ନଦୀର ଉପକୂଳ ଘଞ୍ଚଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥ୍ଲା । ନଇକୁଳରେ ପନିଖ୍ଟିକୁ ରଖ୍ଦେଇ 
ସାହୁକାର ସ୍କାନ କରିବା ପାଇଁ ଗଲା । ସ୍କାନ ସାରି ଫେରି ଦେଖ୍ଲା ବେଳକୁ ପନିଖ୍ଟି ଯଥା 
ହାନରେ ନାହିଁ । ବହୁତ ଖୋଜାଖୋଜି କଲାପରେ ମଧ୍ଯ ପନିଖୁର ସନ୍ଧାନ ସେ ପାଇପାରିଲା 
ନାହିଁ । ଏହା ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ମାୟା ମନେ କରି ଶେଷରେ ସାହୁକାର ସେଇଠୁ ନିଜ 
ଗ୍ରାମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରନ କଲା । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଏଇଠି ସାହୁ କାରର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଦୃଶ୍ୟ 
ହୋଇଯାଇଥ୍‌ବାରୁ, ସେହିଦିନଠୁ ଏହି ଅରଣ୍ୟକୁ ‘ଦେ-ଝାରଂ ବା ଦେବାରଣ୍ୟ ବୋଲି ଲୋକେ 
କହି ଆସୁଛର୍ତି 
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ସେହିଦିନ ରାତିରେ କରାସିଂହାର ଜମିଦାରଙ୍କ ସ୍ବପ୍ନରେ ଆସି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା 
କହିଲେ, “ ' ହେ ରାଜା ! ମୁଁ ହେଉଛି ପାଟଖଣ୍ଡା ବନଖଣ୍ଡୀ ! ସାନଖେମୁଶ୍ତିରୁ ଆଷ୍ପି ଏବେ ତୋ 
ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି । ତୂ ମୋ ପାଇଁ ପୂଢଜାରାଧନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କର | ତୋର ମଙ୍ଗଳ 
ହେବ ।” ? ଜମିଦାର ଉତ୍ତର ଦେଲେ, ମୋ ରାଜ୍ୟର ଲଷ୍ଟଦେବୀ ହେଲେ ବ୍ରଢ଼ିଆଶ ଦେବୀ ! 
ମୁଁ ତାଙ୍କର ସେବକ । ତାଙ୍କର ବିନାନୁମତିରେ ତୋତେ ମୁଁ କେମିତି ପୂଜା କରିବି । ସେ ଯଦି 
ରାଜି ହେବେ, ତେବେ ମୁଁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ତୋର ପୂଢା କରିବି । ତେଣୁ ତୋତେ ବୃଢ଼ିଆଭିଠୁ 
ଅନୁମତି ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।” ” ସେଇଠୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବ୍ରଢ଼ୀଆଇ୍ତ ପାଖକୁ ଯାଇ ନିଜର 
ଉଦେଶ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ବୃଢ଼ୀଆଇ କହିଲେ, “ମୁଁ ହେଉଛି ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜ୍ୟର ଶ୍ରୀ 
ପାଟଣେଶ୍ଵବରୀ ଦେବୀଙ୍କ ସାମନ୍ତ ଦେବୀ । ମୁଁ ତୋତେ କେମିତି ଅନୁମତି ଦେବି ? ଏଠାରେ 
ତୋତେ ସ୍ଥାନ ଦେବାପାଇଁ ମୋର କୌଣସି ଆପରି ନାହିଁ, କିନୁ ତୋତେ ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ 
ପାଖରୁ ଅନୁମତି ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।” 


ଶେଷରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଅନୁମତି ଲୋଡିଲେ । ପାଟଶେଶ୍ବରୀ 
କହିଲେ, ˆ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ତୁ ସାମନ୍ତ ହୋଇ ଜରାସିଂହାରେ ବୃଢ଼ୀଆତ୍ତ ଯେଉଁଠାରେ ସ୍ଥାନ ଦେବ, 
ସେଠାରେ ଆସନ ଗ୍ରହଣ କରି ପୂଢା ପାଇବୁ । ଏଣିକି ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଶ୍ମିନ ମାସରେ ମୋର 
ଯାତ୍ରା ସମାପ୍ତି ପରେ ପରେ ତୋର ପର୍ବ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବ । ମୋଠାରୁ ସିନ୍ଦୁର ଓ ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କ 
ପାଖରୁ ପାଟ ଛିଟକନା ତୋ ପାଖକୁ ଯିବ ! ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ, ତୋତେ ମୋର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ ତୂ ଆହୁରି ବଳୀୟାନ୍‌ ହେବ ତଥା ଭକ୍ତଜନଙ୍କ ଗୁହାରି ଶୁଣି ତାଙ୍କର ଦୁଃଖ, 
କଷ୍ଟ ନିବାରଣ କରିବ । ତୁ ଏଠାରୁ ଯିବାବେଳେ ମୋର ଭାଇ ବବୃଢ଼ା ଡଙ୍ଗର କୁ ମଧ୍ଯ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
କରିବୃୂ ଓ ମୋର ନିଦୈଶ କହି ତାକୁ ମଧ୍ଯ ସାଙ୍ଗରେ ନେବୁ । ବୃଢ଼ା ଡଙ୍ଗରୂକୁ ଦେଖୁ୍‌ଲେ, 
ବୃଢ଼ୀଆଇ ତୋତେ ଆଉ ଅବିଶ୍ବାସ କରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ମୋର ଆଦେଶ ମୁତାବକ ତୋର 
ପୂଢା ଓ ଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ପିତ ହେବ । ଏଥୁରୁ ମଜେହ୍ୁଏ ଯେ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ଭାଷା ଓ ବିଶ୍ନାସର 
ବିଭେଦକୂ ପରିହାର କରି ମୈତ୍ରୀ, ପ୍ରୀତି ଓ ଭକ୍ତିର ସମନ୍ମୟାମ୍ବକ ପରିପ୍ରକାଶ ହେଉଛନ୍ତି 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଓ ଜନମାନସରେ ସେହି ଭାବନାକୁ ପରିପ୍ରସାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ଉତ୍ପତ୍ତି । 


ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ପାଟଣାଗଡ଼ରୁ ଜରାସିଂହା ଯିବା ରାସ୍ତାରେ କୃଡ଼ାସିଂହା 
ନାମକ ଏକ ଗ୍ରାମ ପଡ଼େ । ଏହି ଗ୍ରାମ ନିକଟସ୍ଥ ବୁଢ଼ା ଡଙ୍ଗର ନାମକ ଏକ ପର୍ବତରେ 
ବୁଢ଼ାଡଙ୍ଗର ଦେବତା ବାସ କରନ୍ତି । ଦେବତାଙ୍କ ନାମରେ ପାହାଡ଼ର ନାମ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ 
ବୃଢ଼ା ଡଙ୍ଗର ହୋଇଯାଇଛି । ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାରେ ଡଙ୍ଗର ଅର୍ଥ ଛୋଟ ପାହାଡ଼ । କାନ୍ଦୁଲ ଫସଲ 
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ଆମଦାନି ପରେ ପରେ ଏଠାରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ କାନ୍ଦୁଲ ଯାତ୍ରା ମହାସମାରୋହରେ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ ! ଯାହାହେଉ, ବୃଢ଼ାଡଙ୍ଗରକୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବୃଢ଼ୀଆଇ ପାଖକୁ 
ଆସି ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଜଣାଇଲେ । ଏହା ଶୁଣି ବୃଢ଼ୀଆର ତାଙ୍କର ଦୁଇ ପାର୍ଶ୍ବ ଦେବତା ବିରୂପାଣୀ 
ଓ ଳେନା ଦେବତାଙ୍କ ସହ ମାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଦେଝାର ଜଙ୍ଗଲରେ ରହିବା ମାଲି ସ୍ଥାନ 
ଦେଲେ । ସେହି ଦିନଠାରୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଏକ ମହୁଲ ଗଛର ( Madhuga Indica) 
କୋରଡରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଲେ | ଏହି ଗଛ ଯଦି କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ ମରିଯାଏ, ତାହାହେଲେ 
ନ୍ୟ ଏକ ମହୁଲ ଗଛର କୋରଡକୁ ଯାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରାଯାଏ । ମହୁଲଗଛ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି, ଗଛରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଉ ଏକ ଇତିହାସ -ଭିଭିକ କାହାଣୀ 
ଲୋକମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । ପାଟଣାଗଡ଼ ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ହୋଇଥ୍‌ବା ଏକ ଯୁଦ୍ଧଘଟଣା 
ସହିତ ଏହି କାହାଣୀର ସଂପର୍କ ରହିଛି । ଏହି କଥାନୁଯାୟୀ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସୈନ୍ୟମାନେ 
ବସ୍ତରଗଡ଼କ୍ର ଘେରି ଯୁଦ୍ଧ ନିମିତ୍ତ ଅପେକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି । ଏହିପରି କିଛି ଦିନ ବିତିଗଲା ¦ 
ସେତେବେଳେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧା ପ୍ରତିଦିନ ମୁଢ଼ି ବିକ୍ରି କରିବାକୁ ଆସୁଥ୍ଲା । ସେହି ମୁଢ଼ି ଖାଇ 
କିଛି ସୈନ୍ୟ ପ୍ରତିଦିନ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡ଼ୁଥ୍‌ଲେ । ଏହିକଥା କିନ୍ତ ରାଜା କିମ୍ବା ସୈନ୍ୟମାନେ 
ଜାଣିପାରୁ ନଥୁଲେ । ବିନାଯୁଦ୍ଧରେ ସୈନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅକାଳମୃତ୍ୟୁ ଜନିତ ଘଟଣା ପାଟଣା 
ମହାରାଜାଙ୍କୁ ବଡ଼ ବିବ୍ରତ କଲା । ସେ ଚିନ୍ତିତ ଏବଂ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ଦୂତ ପ୍ରେରଣ କରି ମଦନ ଓ ହୀରା ନାମକ ଦଇଜଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗୁଣିଆଙ୍କୁ ସେ 
ଡକାଇ ଆଣିଲେ | ପାଟଣାଗଡ଼ରୁ ଗୁଣିଆ ଦ୍ବୟ ଆସି ଅନୁସନ୍ଧାନ କଲା ପରେ ଜାଣିଲେ ଯେ 
ବୃଦ୍ଧାର ମୁଡ଼ିଖାଇ ସୈନ୍ୟମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ଘଟୁଛି । ସେମାନେ ଏହା ମଧ୍ୟ ଜାଣିପାରିଲେ ଯେ 
ସେହି ବୃଦ୍ଧା ଜଣକ ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ସ୍ଵୟଂ “ବସ୍ପେନ” ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କେହି ନୃହଁନ୍ତି । 
ସେଇଠୁ ମହାରାଜା ବସ୍ତେନ ଦେବୀଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରି ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରିପାରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍ଲେ ଯେ ଏଣିକି ସେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସର୍ବତ୍ର ବସ୍ତେନ ଦେବୀଙ୍କ ପାଇଁ ପୂଜାର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବେ । 


ବସ୍ତର ବିଜୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ କରି ମହାରାଜାଙ୍କ ନିଦଦେଶରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଗ୍ରାମ ଦେବତା ବା ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ‘ବସ୍ତେନ' ମଧ୍ଯ ପୂଜା ପାଇଲେ | ଗୁଣିଆ 
ଦ୍ଵୟଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟରେ ସନ୍ଧଷ୍ଠ ହୋଇ ମହାରାଜା ପାଟଣାଗଡ଼ଠାରେ ମଦନ ଗଡ଼ିଆ ବନ୍ଧ ଓ 
ହୀରାସାଗର ନାମକ ଦୂଇଟି ବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ କରାଇଥ୍‌ଲେ | ଏହି ବସ୍ତର ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ 
ମହାରାଜାଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ସନ୍ଧଷ୍ଠ ହୋଇ ପାଟଣେଶ୍ବରୀ ସ୍ଵୀୟ ଅଙ୍ଗରୁ ପାଟଖଣ୍ଡାକୁ ଜାତ କରି 
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ରାଜାଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଥଲେ ! ସେହି ଖଣ୍ଡାର ସହାୟତାରେ ପାଟଣା ମହାରାଜାଙ୍କ ବସ୍ତର ବିଜୟ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥ୍‌ଲା ବୋଲି ଶୁଣାଯାଏ । କରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳର କନ୍ଧରାଜା ଓ ସୈନ୍ୟମାନେ 
ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜାଙ୍କୁ ଏହି ଯୁଦ୍ଧଚେୱକୁିଶେଷ ' ସାହାଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ । ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ 
ଫେରିବା ପଲେ ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଳା କସହ ଖଣ୍ଡାଟିକୁ କନ୍ଧମାନଙ୍କୁ ଉପ ହାନ ସ୍ଵରୁପ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ତାପରେ ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ନିର୍ଦେଶରେ ଜରାସିଂହାଠାରେ ପାଟ -ଖଣ୍ଡାକୁ ପୃନ୍ଧା କରାଯାଇ 
ଆସୁଅଛି । ସେହି କାରଣରୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ପୂଜାକୁ 'ବୀରପୂଜା' ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଅଭିହିତ କରାଯାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ, ଏହାର ସାମାଜିକ ପଟ୍ଟଭୁମି, ସାଂସ୍କତିକ 
ସମ୍ପର୍କ ତଥା ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । କାହାଣୀ ଅପେକ୍ଷା କାହାଣୀର 
ସାମାଜିକ ପଟ୍ଟଭୂମି ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । କାରଣ ସାମାଜିକ ଭିରିରୂ ହଁ ବିଷୟର ବିଶ୍ଧସନୀୟତା 
ସମ୍ପ୍କରେ ଜାଣିହୁଏ ! ଦ୍ଵିତୀୟ କାହାଣୀରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସୂସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ମୈ ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ 
{migration ) ଦାରା ସଂସ୍କୃତିକ ବିସରଣ ଘଟିଥାଏ । ଏହି କାହାଣୀ ଅନୁଯାୟୀ ପାଟଖଞ୍ଡା 
ଦେବତା ଜରାସିଂହାଠାରେ ପୂଜା ପାଇବା ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ବୁଢ଼ୀଆଇ ପାଖକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ତା’ 
ପରେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟେଶେଶ୍ବରୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଆଦେଶକ୍ରମେ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବୁଢ଼ୀଆଇର ସାମନ୍ତରୂପେ ଜରାସିଂହାରେ ପୂଜା ପାଇଛନ୍ତି । ଏସବୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ, ମନରେ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଭିତରେ ଥବା ଏହି ଅଭିପ୍ରାୟ 
କେଉଁ ମନୋବୃରିର ପରିପୋଷକ ? ଏହାର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିତ୍ତି କ'ଣ ? କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ଅଭିପ୍ରାୟଟି ସେହି ସମାଜର କେଉଁ ଚିତ୍ରକୁ ବହନ କରେ ? 


ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ, ଚୌହାଣ ଶାସନ ପୂର୍ବରୁ ପାଟଣାଗଡ଼ 
ଅଞ୍ଚଳ ଅଷ୍ଟମଲ୍ଲିକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥଲା । ଏହି ଆଠଜଣ ମଲ୍ଲିକ ବା ସରଦାର 
ସମ୍ଭବତଃ ଆଦିବାସୀ ଥ୍ଲେ । ସେମାନେ ଆଠଟି ଗଡ଼ର ମଲ୍ଲିକ ଥୁଲେ | ବଲାଙ୍ଗୀର ଜିଲ୍ଲା 
ଗେଜେଟିଅର (ପୂ ୪୮-୪୯) ଅନୁସୀରେ ଏହି ଆଠଟି ଗଡ଼ର ନାମ ହେଲା ପାଟଣାଗଡ଼, 
କାଗନଗଡ଼, ସାଲେଭଟାଗଡ଼, ସିନ୍ଧେକେଲାଗଡ଼, କୋଲନଗଡ଼, ଗୋରାଗଡ଼, କୋମନାଗଡ଼ 
ଓ ଜରାସିଂହାଗଡ଼ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଜରାସିଂହାର ଜମିଦାର ଜଣେ କନ୍ଧ ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ ¦ 
ପୂନଶ୍ଚ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥୁଲା । ପ୍ରଶାସନିକ ତଥା ଅର୍ଥନୈତିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଜରାସିଂହାଗଡ଼ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଥ୍ଲା ! ମହାରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ର ସିଂହଦେଓଙ୍କ 
( ୧୭ ୬୫- ୧୮୨ ୦ ) ସମୟରେ ଏହା ଏକ ଖରପୋଶଦାର! ଇଷ୍ଟେଟ୍‌ ଥଲା । ମହାରାଜାଙ୍କର 
ଚାରୋଟି ସ୍ତୀ ଥୁଲେ । ଚତୁର୍ଥ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ଗୋଟିଏ ପୁତ୍ର ସନ୍ତାନ ଜାତ ହୋଇଥଲା । ତାର 
ନାମ ଥୁଲା ଯୁବରାଜ ସିଂହ । ମହାରାଜା ତାଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ରାଣୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧ କ୍ରମେ 
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ee rr 
ଯୁବରାଜସିଂହର ଭରଣପୋଷଣ ନିମନ୍ତେ ଜରାସିଂହା ଇଷ୍ଟେଟ୍‌ ଦାନ କରିଥ୍ଲେ | ୧୯୩୭ 


ମସିହାରେ ହୋଇଥ୍‌ବା ସେଟେଲମେଣ୍ଡରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ୨୨୮ ଗୋଟି ଗ୍ରାମ ଏହାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥ୍ଲା ଏବଂ ଏହାର ଆୟତନ ଥୁଲା ପ୍ରାୟ ୨୪୨ ବର୍ଗ ମାଇଲ । 


ରପରୋକ୍ତ ଅନୁଶୀଳନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ ଯେ ବହୁଦିନରୁ ଜରାସିଂହାଗଡ଼ ସାମାଜିକ 
ଧାର୍ମିକ, ପ୍ରଶାସନିକ, ଆର୍ଥକ, ରାଜନୈତିକ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜର ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ କରି ପାରିଥ୍ଲା ! ଏଠାରେ ଅଷ୍ଟମଲ୍ଲିକଙ୍କୁ ଆୟତ୍ତ କରି ଚୌହାଣ ବଂଶର ରମାଇ 
ଦେବ ଚତୂଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ରାଜା ହୋଇଥ୍‌ଲେ ! ସମ୍ଭବତଃ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଲୋକଙ୍କ ସହାୟତା ବିନା ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟ କଦାପି ସମ୍ଭବପର ନ ଥଲା । 
ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଆର୍ଥକ ଆଦି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ପକି ସ୍ଥାପନ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲା ବୋଲି ମନେ ହୁଏ । ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାବାଦ 
ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ପକ୍ଷେ ବାଧକ ହୋଇ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା। ଦେବତାଙ୍କୁ ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ -ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଥାନ ଦେଇ 
ଆଦିବାସୀ ହିନ୍ଦୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟ ଦିଗରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଇଛି ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼େ । ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜ୍ୟର ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ପର୍ବର ରାଜନୈତିକ ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ମନେ ହୁଏ ଏହି ଘଟଣା ଘଟିବା ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଗଙ୍ଗବଂଶର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଖାଦ୍ୟ 
ଅନ୍ନେଷଣରେ ହେଉ ଅବା ଗୋଷ୍ଠୀ ବିବାଦକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି କନ୍ଧମାଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ 
କରୂଥ୍ବା କନ୍ଧଗୋଷ୍ଠୀର କେତେ ଲୋକ ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେଜଣ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ୟ ଗମନ କରିଥ୍‌୍ବାର ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ବାସସ୍ଥାନ ତଥା ସେମାନେ ଆସିଥ୍‌ବା ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକର ଉଲ୍ଲେଖ 
ମଧ୍ଯ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ସହାବସ୍ଥାନ ଫଳରେ କାଳକ୍ରମେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ସମ୍ଭବତଃ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସେମାନେ 
ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଥ୍ଲେ । କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଲଢ଼ୁଆ ଜାତି । ନିଜର ବୀରତ୍ସ ପ୍ରଦର୍ଶନ ପୂର୍ବକ 
ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେମାନେ ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳରେ ନିଜର ପ୍ରଭୂତ୍ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତା ପରେ ନିଜ ସଂପ୍ରଦାୟରୂ ଜଣକୁ ସରଦାର ବା ମଲ୍ଲିକ ରୂପେ ବାଛି ସଂଘବଦ୍ଧ 
ଭାବେ କୂଷିକର୍ମ ତଥା ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନଯାପନ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । 
ପାଟଣାଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେମାନେ ନିଜର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆସନ ହାସଲ କରିପାରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରବରାୀ କାଳରେ ହିନ୍ଦୁକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ 
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ସ୍ତରରେ ( Social and Cultura! Hierarchy ) ନିମ ଶ୍ରେଣୀର ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ସ୍ଥାନୀୟ 
ବୃଢ଼ୀଆଇ, ବୃଢ଼ାଡଙ୍ଗର ତଥା ପାଟଶେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ସହ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାର ସମ୍ପର୍କରୁ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମିଥ୍ୟା ଚେତନାକୁ ଜନ୍ମଦିଏ । ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ 
ସୁସଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ଚଥା ହିନ୍ଦ୍ରକରଣ -ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କନ୍ଧମାନେ ସାମିଲ ହେବାପରେ 
ସେମାନେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟକୁ (tity) ପରିହାର କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ହିନ୍ତ ଜାତି- 
ପ୍ରଥାର ମାନସିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା, ବୃଢ଼ୀଆର ଦେବତାର ସାମନ୍ତ ରୂପେ ସମାଜରେ ଗୃହୀତ । 


ଆଗରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛୁ ଯେ କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଯୋବ୍ଧା। ଜାତି । ପାଟଣାଗଡ଼ ମହାରାଜା 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ସହାୟତା ଲୋଡ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ! କାରଣ ରାଜା ହିସାବରେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ଶର୍ତିଶାଳୀ ତଥା ସଂପ୍ରସାରିତ କରିବା ସମସ୍ତ ରାଜାଙ୍କର କାମନା ଥାଏ । ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏଠାର କନ୍ଧଲୋକଙ୍କୁ କରଗତ କରିବା ରାଜାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଅନିର୍ବାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ | 
ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ରାଜାଙ୍କ ଏହି ନୀତି ତାଙ୍କୁ ସଫଳତା ଆଣି ଦେଇଛି । ପାଟଣା ଓ ବସ୍ତର 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ବସ୍ତରର ଦନ୍ତେୱାଡ଼ା ଦୂର୍ଗକୁ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସୈନ୍ୟମାନେ ଅବରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି । ପାଟଣାଗଡ଼ର ବିଜୟ ନିମନ୍ତେ ସମ୍ଭବତଃ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ଭୁମିକା ଗ୍ରରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଥ୍ଲା 
ତୃତୀୟ କାହାଣୀରୁ ଏହା ସହଢେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମଧ୍ଯ 
ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରାକୁ ବୀରପୂଜା ବୋଲି ଅଭ୍ତିହିତ କରିବା ଯୁଭ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆର୍ଥିକ ପଟ୍ଟଭୂମିକୁ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଜରାସିଂହାସ୍ଥି 

ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ମହୁଲ ଗଛ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗଛରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଠାରେ 
କହିରଖ୍ବା ଉଚିତ ଯେ, ଆର୍ଥିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନରେ ମହୁଲର ଉପାଦେୟତା 
ଖୁବ୍‌ ବେଶୀ । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହୁଲ ଏକ ଉତ୍ତମ ଖାଦ୍ୟ ! ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ମହୁଲ - 
ନିର୍ମିତ ମଦ ମଧ୍ଯ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଶେଷ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ ! ଆଦିବାସୀର 
ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବ ପର୍ବାଣୀ ତଥ। ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ମଦର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲରୁ ମହୁଳ୍ତ ସଂଗ୍ରହ କରି ଆଦିବାସୀ ମାନେ ବଜାରରେ ବିକ୍ରି କରି ଦୁଇ ପଇସା 
ରୋଜଗାର ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମହୁଲ ଗଛର ସୃଷ୍ଟି ତଥା ସୁରକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କ 
ଆର୍ଥକ ତଥା ସାମାଳିକ ଜୀବନ ପକ୍ଷେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ମଧ୍ଯରେ ରଖ୍ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମ୍ଭବତଃ ସେମାନେ ଏହାକର ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସହିତ ମିଶେଇ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 
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ଯୁବରାଜସିଂହର ଭରଣପୋଷଣ ନିମନ୍ତେ ଜରାସିଂହା ଇଷ୍ଟେଟ୍‌ ଦାନ କରିଥ୍ଲେ । ୧୯୩୭ 
ମସିହାରେ ହୋଇଥ୍‌ବା ସେଟେଲମେଣ୍ଡରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ୨୨୮ ଗୋଟି ଗ୍ରାମ ଏହାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥ୍ଲା ଏବଂ ଏହାର, ଆୟତନ ଥଲା ପ୍ରାୟ ୨୪୨ ବର୍ଗ ମାଇଲ । 


ରପରୋକ୍ତ ଅନୁଶୀଳନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ ଯେ ବହୁଦିନରୁ ଜରାସିଂଦାଗଡ଼ ସାମାଜିକ 
ଧାର୍ମିକ, ପ୍ରଶାସନିକ, ଆର୍ଥକ, ରାଜନୈତିକ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜର ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ କରି ପାରିଥୂଲା । ଏଠାରେ ଅଷ୍ଟମଲ୍ଲିକଙ୍କୁ ଆୟତ୍ତ କରି ଚୌହାଣ ବଂଶର ରମାଇ 
ଦେବ ଚତୁର୍ଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ରାଜା ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ସମ୍ଭବତଃ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଲୋକଙ୍କ ସହାୟତା ବିନା ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟ କଦାପି ସମ୍ଭବପର ନ ଥୁଲା | 
ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଆର୍ଥକ ଆଦି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ପ୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲା ବୋଲି ମନେ ହୁଏ । ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାବାଦ 
ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ପକ୍ଷେ ବାଧକ ହୋଇ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଥାନ ଦେଇ 
ଆଦିବାସୀ ହନ୍ଦ୍ର ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ବୟ ଦିଗରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଇଛି ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼େ । ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜ୍ୟର ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ପର୍ବର ରାଜନୈତିକ ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ମନେ ହୁଏ ଏହି ଘଟଣା ଘଟିବା ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଗଙ୍ଗବଂଶର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଖାଦ୍ୟ 
ଅନ୍ବରେଷଣରେ ହେଉ ଅବା ଗୋଷ୍ଠୀ ବିବାଦକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି କନ୍ଧମାଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ 
କରୁଥ୍‌୍ବା କନ୍ଧଗୋଷ୍ଠୀର କେତେ ଲୋକ ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେଜଣ ପାରଳାଖେମୁଶ୍ତି ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ୟ ଗମନ କରିଥ୍ବାର ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ବାସସ୍ଥାନ ତଥା ସେମାନେ ଆସିଥ୍‌ବା ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକର ଉଲ୍ଲେଖ 
ମଧ୍ଯ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ସହାବସ୍ଥାନ ଫଳରେ କାଳକ୍ରମେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ସମ୍ଭବତଃ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସେମାନେ 
ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଥୁଲେ । କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଲଢୂଆ ଜାତି । ନିଢରର ବୀରତ୍ସ ପ୍ରଦର୍ଶନ ପୂର୍ବକ 
ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେମାନେ ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳରେ ନିଜର ପ୍ରଭୂତ୍ନ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତା ପରେ ନିଜ ସଂପ୍ରଦାୟରୂ ଜଣକୁ ସରଦାର ବା ମଲ୍ଲିକ ରୂପେ ବାଛି ସଂଘବଦ୍ଧ 
ଭାବେ କୃଷିକର୍ମ ତଥା ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନଯାପନ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି 
ପାଟଣାଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେମାନେ ନିଜର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆସନ ହାସଲ କରିପାରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ହିନ୍ଦୁକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ 
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ସ୍ତରରେ ( Social and Cultural Hierarchy ) ନିମ ଶ୍ରେଣୀର ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ସ୍ଥାନୀୟ 
ବ୍ରଢ଼ୀଆର, ବୁଢ଼ାଡଙ୍ଗର ତଥା ପାଟଶେଶ୍ବରୀଙ୍କ ସହ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାର ସମ୍ପର୍କରୁ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମିଥ୍ୟା ଚେତନାକୁ ଜନ୍ମଦିଏ । ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ 
ସୂସ୍ସଷ୍ଚ ହଏ ଯେ ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ନଚଥା ହିନ୍ଦ୍ରକରଣ -ପ୍ରକ୍ରିୟାଲେ କନ୍ଧମାନେ ସାମିଲ ହେବାପରେ 
ସେମାନେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟକୁ (ଏnt¡ ) ପରିହାର କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ହିନ୍ତ ଜାତି - 
ପ୍ରଥାର ମାନସିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା, ବୃଢ଼ୀଆଇ ଦେବତାର ସାମନ୍ତ ରୂପେ ସମାଜରେ ଗୃହୀତ । 


ଆଗରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛୁ ଯେ କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଯୋବ୍ଧା ଜାତି । ପାଟଣାଗଡ଼ ମହାରାଜା 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ସହାୟତା ଲୋଡ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାରଣ ରାଜା ହିସାବରେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟକୂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ତଥା ସଂପ୍ରସାରିତ କରିବା ସମସ୍ତ ରାଜାଙ୍କର କାମନା ଥାଏ । ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏଠାର କନ୍ଧଲୋକଙ୍କୁ କରଗତ କରିବା ରାଜାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଅନିର୍ବାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ । 
ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ରାଜାଙ୍କ ଏହି ନୀତି ତାଙ୍କୁ ସଫଳତା ଆଣି ଦେଇଛି । ପାଟଣା ଓ ବସ୍ତର 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ବସ୍ତରର ଦନ୍ତେୱାଡ଼ା ଦୁର୍ଗକୁ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସୈନ୍ୟମାନେ ଅବରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି । ପାଟଣାଗଡ଼ର ବିଜୟ ନିମନ୍ତେ ସମ୍ଭବତଃ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଥ୍ଲା 
ତୃତୀୟ କାହାଣୀରୁ ଏହା ସହଜେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମଧ୍ଯ 
ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରାକୁ ବୀରପୂଜା ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିବା ଯୁଭ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆର୍ଥିକ ପଟ୍ଟଭୂମିକୁ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଜରାସିଂହାସ୍ଥିତ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ମହୁଲ ଗଛ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗଛରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଠାରେ 
କହିରଖ୍ବା ଉଚିତ ଯେ, ଆର୍ଥିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନରେ ମହୁଲର ଉପାଦେୟତା 
ଖୁବ୍‌ ବେଶୀ । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହୁଲ ଏକ ଉତ୍ତମ ଖାଦ୍ୟ । ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ମହୁଲ- 
ନିର୍ମିତ ମଦ ମଧ୍ଯ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଶେଷ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ ।! ଆଦିବାସୀର 
ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ତଥ। ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ମଦର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲରୁ ମହୁଳ୍ଟ ସଂଗ୍ରହ କରି ଆଦିବାସୀ ମାନେ ବଜାରରେ ବିକ୍ରି କରି ଦୁଇ ପଇସା 
ରୋଜଗାର ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମହୁଲ ଗଛର ସୃଷ୍ଟି ତଥା ସୁରକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କ 
ଆର୍ଥକ ତଥା ସାମାଳିକ ଜୀବନ ପକ୍ଷେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ମଧ୍ଯରେ ରଖ୍ବା ଉଦେଶ୍ୟରେ ସମ୍ଭବତଃ ସେମାନେ ଏହାକୁ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସହିତ ମିଶେଇ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 
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ବର୍ଭମାନ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ତିନିଖଣ୍ଡ ଲୁହାପାତିଆ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । 
ଏହି ସଂପର୍କରେ ଆଉ ଏକ କାହାଣୀ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ! ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଜରାସିଂହାରେ 
ବ୍ରଢ଼ୀଆରର ସାମନ୍ତ ଦେବୀରୂପେ ପୂଢା ପାଇବା ପାଇଁ ପାଟଣ୍େଶ୍ବରୀ ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରୁ 
ଅନୁମନି ଆଣିଲେ । ସେହିଦିନ ରାତିରେ ଳରାସିଂହାର ଜମିଦାରଙ୍କ ସପ୍ନ ହେଲା ଯେ ପନିଖ୍‌ରେ 
ସେ ଗୋଟିଏ ମୂର୍ଭି ଗଠନ କରି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେଦବତାଙ୍କ ପୂଜାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରୁ । ସକାଳୁ 
ଉଠି ଜମିଦାର ଦେଖୁଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ପଲଙ୍କ ନିକଟରେ ପନିକିଟିଏ ଥୂଆ ହୋଇଛି । ସେଇଠୁ 
ଜମିଦାର ସେଠାର ବିଶିଷ୍ଟ ଲୁହୁରା ବା କମାରକୁ ଡକାଇ ପଠାଇଲେ ଏବଂ ପନିଖୁରେ ଏକ 
ମୂର୍ରଭି ଗଢ଼ିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେଲେ ¦ କମାର ପନିଖ୍ଟି ଉପରେ ହାତୁଡି ମାରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ତାହା ତିନି ଖଣ୍ଡରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଶତ ଚେଷ୍ଟା ସତ୍ତ୍ଵେ ଭଙ୍ଗା ଲୁହା ତିନି ଖଣ୍ଡକୁ 
ଆଉ ଯୋଡ଼ାଯାଇ ପାରିଲା ନାହିଁ । ଭୟରେ ସେ ଜମିଦାରଙ୍କ ଶରଣ ପଶିଲା । ଲୁହୁରା ମୁହଁରୁ 
ସମସ୍ତ ବ୍ତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣି ଜମିଦାର ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ | ମନେ ମନେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ 
ସ୍କରଣ କରି ଅଜାଣତରେ ଘଟିଯାଇଥ୍‌ବା ଏହି ଦୋଷ ନିମନ୍ତେ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷା କଲେ । 


ସେଦିନ ରାତିରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ପୁଣି ରାଜାଙ୍କୁ ସ୍ବପ୍ନରେ ଦେଖାଦେଇ ବ୍ୟସ୍ତ ନି 
ହେବା ପାଇଁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଲେ । ସେ ପୁଣି କହିଲେ ଯେ, ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଆଉ କୌଣସି ମୃ 
ଗଠନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଂ ପନିଖିର ସେହି ତିନି ଖଣ୍ଡକୁ ଦୋଝାରର ସବୁଠୁ ବଡ଼ 
ମହୁଲଗଛର କୋରଡ଼ରେ ରଖ୍‌ ପୂଜାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ କହିଲେ । ତାଙ୍କ ଆଦେଶରେ 
ପ୍ରତିବର୍ଷ ଦଶହରାଠାରୁ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଠାରୁ ସିନ୍ଦୂର ଓ 
ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କ ପାଖରୁ ପାଟକନା ଆସେ, ବୁଢ଼ୀଆଇ ଠାରୁ ଛତର ଓ କଳସ ଆସେ | ତା’ 
ପରେ ଯାଇ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ନିଦଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ 
ସେ ଯେତେବେଳେ ବରୁଆ ( ପୂଜକ ) ଶରୀରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବେ, ସେତେବେଳେ ସେହି 
ତିନିଖଣ୍ଡ ଲୁହାକୁ ହାତରେ ଧରି ବାହାରିବେ । ଯେତେବେଳେ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏକ 
ନିଦଦିଷ୍ଟ ପରିବେଶ, ସମୟ ତଥା ଅବସ୍ଥାରେ ସହାବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନପ୍ରଦାନକୁ କଦାପି ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ 
ଅର୍ଥରେ କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂସ୍କୃତି ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ପ୍ରଭାବମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ରହିବା ଅସମ୍ଭବ । 


ବର୍ମାନ ତିନି ଖଣ୍ଡ ଲୁ ହାପାତି ଆକୁ ପାଟଖଭଣ୍ଡା ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ପୂଜା 
ପି । ଉପରୋକ୍ତ ଇତିହାସଭିତ୍ତିକ କାହାଣୀ ଅନୁସାରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟିଏ ଖଣ୍ଡାର 
ତିଟି ଅଂଶ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ ହୋଇପାରେ ଖଣ୍ଡାଟି 
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ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ ହୋଇଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ ରୂପରେ ତିନୋଟି ଲୁହାଖଣ୍ଡରେ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବୀ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି, ସେଗୁଡିକ ଯୋଡିଲେ ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡାଭଳି ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଏକ 
ପନିଖ୍ର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିବ ବୋଲି କେତେଜଣଙ୍କର ମତ | 


~ 
~ ne mR ea me - 


ସମ୍ବଲପୂରର ଅସ୍ତ୍ର ଦେବୀ ସମଲୋଶ୍ବରୀଙକ୍କ ନାମରେ ପ୍ରଚିଳତ ଥାଉ ଏ 
କାହାଣୀ ସହିତ ଉପରୋକ୍ତ କାହାଣୀର ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥ୍ବାର ଜଣାଯାଏ | କଳା 
ପାହାଡ଼ର ଆଗମନ ସମୟରେ ସମଲେଶ୍ବରୀ ଦେବୀ ଏକ ବୃଦ୍ଧା ରୂପେ କଳାପାହାଡର 
.ସୈନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମୁଢ଼ି ବିକ୍ରି କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମୁଢ଼ି ଖାଇ କଳାପାହାଡ଼ର ଅନେକ ସୈନ୍ୟ 
ମୃତ୍ଯୁବରଣ କରିଥ୍‌ଲେ | ଶେଷରେ କଳାପାହାଡ଼ ବିବ୍ରତ ହୋଇ ଏଇଠୁ ପଳାଇଥ୍‌ଲା । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ, ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିଗ୍ରହଣ ଓ 
ବିସରଣବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ (Theory of Cultural Diffusionism ) ପରବରୀ କାଳରେ 
ତୁଳନାତ୍ମକ ପଦ୍ଧତିକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥ୍‌ବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । କାହାଣୀ, ଗାଥା ଇତ୍ୟାଦି 
ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଆଉ ଏକ ସ୍ଥାନକ୍ର ଗତି କଲାବେଳେ ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ତାହାର 
ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଥାଏ, କିନୁ ଏହାର ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ଥାଏ | ପରିବର୍ନର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା ଯେ ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଲୋକ ମୁଖରେ ( Oral Transmission) 
ହୋଇଥାଏ । କାରଣ ସେତେବେଳେ ଲୋକଗାଥାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସାଧନ ଉପଲବ୍‌ଧ 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ବୋଧହୁଏ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷେ ସହଜ ଏବଂ ଯଥେଷ୍ଟ ନ ଥୁଲା, 
କିମ୍ବା ଏହାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇ ନ ଥୁଲା । 


ଏଠାରେ ମନେ ରଖ୍ବାକୁ ହେବ ଯେ ସମ୍ବଲପୁର, ପାଟଣାଗଡ଼, ଖଡ଼ିଆଳ ପ୍ରଭୃତି 
ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଧାରା ଏକ ପ୍ରକାର ଏବଂ ଗୋଟିଏ ସାଂସ୍କୃତିକ 
କ୍ଷେତ୍ରର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ମଧ୍ଯ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଅନେକ 
କାଳଯାଏ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଗୋଟିଏ ରାଜବଂଶ ଚୌହାଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହୋଇ 
ଆସୂୁଥ୍ଲା | ତେଣୁ ଉପରୋଭ୍ତ କାହାଣୀର ମୂଳ ଉପାଦାନଟି ସମ୍ବଲପୁରକୁ ପାଟଣାଗଡ଼ଠାରୁ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି । କାରଣ ଚୌହାଣ ଶାସନ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପାଟଣା ଗଡ଼ରେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇ ସମୟାନୂକ୍ରମେ ସମ୍ବଲପୁରକୁ ବ୍ୟାପିଲା । ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ପାଟଣାଗଡ଼ ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ 
ହୋଇଥବା ଯୁଦ୍ଧ ଚତୁର୍ଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗର ଘଟଣା ଏବଂ ଏହି ଘଟଣାର ବହୁବର୍ଷ 
ପରେ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗରେ କଳାପାହାଡ଼ର ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥଲା । ଏଥ୍‌ରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହଏ ଯେ ଗୋଟିଏ ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲବ୍‌ଧ କାହାଣୀର ଅବଲମ୍ବନରେ ତୂଳନାମ୍ମକ ପଦ୍ଧତି 
ଦ୍ଵାରା ଏହାର ଇତିହାସ ତଥା ଭୌଗୋଳିକ ଯାତ୍ରା ପଥକୁ ନିରପଣ କରାଯାଇପାରେ ! ତେଣୁ 
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ଏହାକୁ ଏତି ହାସିକ -ଭୌଗୋଳିକ ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ୟ ବୋଲାଯାଏ ! ଇତିହାସର ପୁନର୍ଗଠନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏହା ସହାୟକ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି ଏହାକୁ ସତିହାସିକ ପୂନର୍ଗଠନ ପଦ୍ଧତି 
(Historical Reconstruction Method )ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀମ୍ଭ ଯେ ତୃଳନାମ୍ମକ ଆଲୋନନାରେ ବିଷୟର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, କଥନଶୈଳୀ, ପଟ୍ଟଭୂମି 
ଓ ପ୍ରଦର୍ଶନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ ନ ଯାଇ ଏହାର ମୂଳ ରୂପଟିକୁ ଚିହ୍ନଟ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରାଯାଇଥାଏ । 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏଠାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, 
ନବଗଠିତ ମାଲକାନଗିରି ଜିଲ୍ଲାର ମୁଦ୍ରଲିପଡ଼ାଠାରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ମାଘ ମାସରେ ବଣ୍ଡା ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ମହାନ୍‌ ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ମାଘପୂର୍ଣ୍ଣିମା 
ପରେ ଯେଉଁ ସୋମବାର ପଡେ, ସେହିଦିନ ଏହି ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ମନେ ହୁଏ 
ମାଲକାନଗିରିର ବଣ୍ଡାମାନେ କନ୍ଧମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଏହି ପର୍ବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ବଲାଙ୍ଗୀର 
ଜିଲ୍ଲା ଗେଜେଟିଅର୍‌ରୁ (ପୃ- ୧୦୦) ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ମୂଳ ବାସସ୍ଥାନ ହେଲା 
କନ୍ଧମାଳ | ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ସେମାନେ ଉତ୍ତର ଓ ପୂର୍ବକୁ ଗତିକରି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । 
ଗଙ୍ଗ ରାଜୂତି କାଳରେ କନ୍ଧମାନେ ପାଟଣାଗଡ଼କୁ ଆସିଥ୍୍‌ବାର ମନେକରାଯାଏ । କ୍ରମଶଃ 
ସେମାନେ କଳାହାଶ୍ଡି, ମାଇକାନ୍‌ ଗିରି ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯ ଯାଇଛନ୍ତି । ତୁଳନାତ୍ମକ ପଦ୍ଧତିରେ 
ଜରାସିଂହାରେ ଅନୁଶ୍ଠିତ ହେଉଥ୍‌ବା ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସହିତ ବଣ୍ଡୀମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର 
ସଂପର୍କକୁ ନିରୂପଣ କରାଯାଇପାରେ । 


ପ୍ରଥମତଃ ଯାତ୍ରାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି ¦ ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟ ଖଣ୍ଡା 
ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ହେଲେ ଖଣ୍ଡା । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁ ସାରେ ଜରାସିଂହଦାର ଖଣ୍ଡାଟିକୁ ମୂର୍ଭିରୂପ 
ଦେବାକୁ ଯାଇ ଲୁହ୍ରା ବା କମାର ଦ୍ଵାରା ତାହା ତିନିଖଣ୍ଡ ହୋଇ ଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ମୁଦୁଲିପଡ଼ାଠାରେ 
ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଅଦ୍ୟାପି ଖଣ୍ଡା ଆକାରରେ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । ଏହି ଖଶ୍ଡାଟିର ଲମ୍ବ ପ୍ରାୟ 
ତିନିଫୂଟ ହେବ ବୋଲି ଜଣାଯାଏ । ତୃତୀୟତଃ ଦେବତାଙ୍କର ଆସ୍ଥାନ ହେଲା ଗଛ କୋରଡ଼ । 
ଜରାସିଂହାଠାରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ମହୁଲଗଛ କୋରଡ଼ରେ ରଖାଯାଉଥ୍‌ବା ବେଳେ 
ମୁଦୁଲିପଡାଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଏକ ବରଗଛ କୋରଡ଼ରେ ରଖାଯାଇଥାଏ । ଚତୁର୍ଥତଃ, ଉଭୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ମୂଚତଃ ସେହି ଅଞ୍ଚଳର ନୃ ହନ୍ତି । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ 
ଜରାସିଂହାର ପାଟଖଶ୍ଡା ଦେବତା ପାରଜାଖେମୁଣ୍ଡିରୁ ଆସିଥ୍ବା ବେଳେ ମୁଦୂଲିପଡ଼ାର 
ପାଟଖଙ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ସହ ନନ୍ଦପୂର କିମ୍ବା ଚକ୍ରକୋଟର ସମ୍ପକ ରହିଛି । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରବନ୍ଧର 
ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ପୁଚ୍ଛାଗ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 
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ପଞ୍ଚମରେ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧର ସଂପର୍କ ରହିଛି । 
ଜରାସିଂହା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ସଂପର୍କ ପାଟଣାଗଡ଼ ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥୁବା 
ଯୁଦ୍ଧଘଟଣା ସହ ଥ୍ବାବେଳେ ମୁଦୂଲିପଡ଼ା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏମିତି ଏକ ଯୁଦ୍ଧର କାହାଣୀ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ । ଏଥ୍‌ ନିମନ୍ତେ ଦ୍ବିତୀୟ ପୂଚ୍ଛାଗ୍ର ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ ! ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ. ପାଟଣାଗଡ଼ 
ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ହୋଇଥ୍‌ବା ଯୁଦ୍ଧ ଏତି ହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସତ୍ୟ । ବଲାଙ୍ଗୀର ଜିଲ୍ଲା 
ଗେଜେଟିଅର (ପୂ -୫୦) ଅନୁସାରେ ପାଟଣା ଗଡ଼ରେ ଚୌହାଣ ବଂଶର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା 
ରମାଇଦେବଙ୍କ ନାତି ବତ୍ତରାଜ ଦେବ ବସ୍ତରର ଦନ୍ତେୱାଡା ଦୂର୍ଗ ଆକ୍ରମଣ କରିଥୁଲେ । 
ଏହା ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗରେ ଘଟିଥ୍ଲା | ଯାହାହେଉ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରାଜଶସ୍ତିର 
ସ୍ଟତି ନିହିତ । ମୁଦୁଲିପଡ଼ା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବଣ୍ଡାମାନେ ନନ୍ଦପୁରର ରାଜପୁତ୍ର /ଚକ୍ରକୋଟର 
ପାଟରାଣୀ / ଜୟପୁରର ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଖଣ୍ଡାଟିକୁ ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ । ଅନ୍ୟପଟେ ପାଟଣାଗଡ଼ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କରାସିଂହାର କନ୍ଧମାନେ ପାଟଣାଗଡ଼ ମହାରାଜାଙ୍କ ପାଖରୁ ଖଞ୍ଡାଟି ` ପାଇଥ୍ଲେ 
ଏବଂ ତା ପୂଜାକରି ଆସୁଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ରାଜଶଣ୍ତି ପ୍ରତି ଆଦିବାସୀମାନଂ-ର ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥ୍ବା ଏହି ଆନୁଗତ୍ୟ ତଥା ସ୍ୃୃତି ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଷ୍ପ୍ରଭ ହୋଇ ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ । 


ଷଷ୍ଠରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ, ଆଦିବାସୀ -ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥ୍‌ବା ସଂପର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ମିଳେ । ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦିବାସୀ ମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଅଣଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ନିମ୍ବ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ମୁଦ୍ଧଲିପଡ଼ା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବଣ୍ଡାମାନେ ଜୟପୁର ରାଜାଙ୍କ ଆନୁଗତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍ବାବେଳେ ( ପୂଚାଗଚ୍ ତୃତୀୟ), 
ଜରାସିଂହାରେ କନ୍ଧମାନେ ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜାଙ୍କ ଆନୁଗତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ 
ସ୍କରଣ କରିଦିଆଯାଇପାରେ ଯେ, କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ସ୍ଥାନୀୟ ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ବରଢ଼ୀଆଇ ତଥା ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଦ୍୍ୟର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ପାଟଶେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ସାମନ୍ତଦେବୀ 
(Sub-ordinate) ରୂପେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । ଏଥ୍ରୁ ମଧ୍ୟ ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରତି 
କନ୍ଧମାନଙ୍କର ଆନୁଗତ୍ୟ ତଥା ସ୍ଥାନୀୟ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସେମାନଙ୍କର ନିମ୍ବସ୍ଥାନ 
(Lower status ) ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ ! 


ସପ୍ତରମରେ ଉତ୍ତୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଶ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ପୂଜାରାଧନା ସହ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଦେବଦେବୀ ଓ ଲୋକାଚାରକୁ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ଏହାକୁ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରାଯାଇଛି । ମୁଦୂଲିପଡ଼ାଠାରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ପୂଜକ ବଣ୍ଡାପାହାଡ଼ ପାଦଦେଶସ୍ଥିତ 
ସୀତାକୁଣ୍ଡରୁ ଜଳ ଓ ପାହାଡ଼ର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ବାନା ପାଚେରୀରୁ ଫୁଲ ସଂଗ୍ରହ କରିଥାନ୍ତି । 
ଅନ୍ୟପଟେ ଜରାସିଂହା ଠାରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ପୂଢା ନିମିତ୍ତ ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କଠାରୁ 
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ପାଟ ସିନ୍ଦୁର, ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କ ପାଖରୁ ପାଟ ଛିଟକନା ଓ ସ୍ଥାନୀୟ ବୂଢ଼ୀଆଇଙ୍କ ପାଖରୁ କଳସ 
ଓ ଦୃଢ଼ୀଆଇଙ୍କ ଛତ୍ରରେ ବ୍ୟବହୃତ କପଡ଼ା ବା କାଚରେ ପାଟଖଙ୍ଡା ଦେବୀଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ବସ୍ତ / 
ଘାଘରା ତିଆରି ହୋଇ ଆସିଥାଏ । ଏରଠି ମୁଦ୍ୁଲିପଡାର ସୀତାକୁଣ୍ଡ ସଂପର୍କରେ ଦୂଇପଦ 
କହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରବାଦ ଅଛି ଯେ, ସୀତାଦେବୀ ଏଠାରେ ସ୍କାନ କରିଥୁଲେ | ଏକଦା 
ସୀତାଦେବୀଙ୍କ ରତୂସ୍ବାନ ସମୟରେ ବଣ୍ଡାରମଣୀମାନେ ତାଙ୍କର ମୁକୂଳିତ କେଶ ଓ ବସ୍ତ୍ହୀନ 
ଶରୀରକୁ ଦେଖ୍‌ ପରିହାସ କରିଥୁଲେ । ତେଣୁ ସୀତାଦେବୀ ରାଗିଯାଇ ବଣ୍ଡା ରମଣୀଙ୍କୁ 
ଅଭିସାପ ଦେଲେ ଯେ ତୁମ୍ଭେମାନେ ନାରୀ ହୋଇ ନାରୀପ୍ରତି ପରିହାସ କଲ, ତେଣୁ ଆଜିଠାରୁ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ବସ୍ତ୍ର ଏବଂ ମୁଣ୍ଡରେ କେଶ ରହିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆଜିଯାଏ ଏଠାର 
ବଣ୍ଡା ରମଣୀମାନେ ମୁଣ୍ଡରେ କେଶ ରଖୁ ନାହାନ୍ତି କିମ୍ଭା ଶରୀରରେ ଲୁଗା ପିନ୍ଧୁ ନାହାନ୍ତି । 
ଏଥ୍‌ରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାକୁ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ପ୍ରଦାନ 
କରି ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ଆଦିବାସୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ସୟର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ତଵରାନ୍ଧିତ ତଥା ସହଜସାଧ୍ଯ 
କରାଯାଇଛି । 


ଅଷ୍ଟମରେ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ବଳିପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଏବଂ ଉତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବଳିଦେବା ବିଧ୍ରେ ଏକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦେଖ୍ବାକୁ 
ମିଳେ । ପୂଜା ଶେଷରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆସିଥ୍‌୍ବା ଛେଳି ବା ବୋଦାକୁ 
ଖଣ୍ଡା ସାହାଯ୍ୟରେ ଏକା ଚୋଟରେ ହଣାଯାଏ । ଏହି ସଂପର୍କରେ ମୁଦୁଲି ପଡ଼ାରେ ବଡ୍ତା 
ଜନମାନସରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଯେ, ଯଦି ଗୋଟିଏ ଚୋଟରେ ଛେଳିର ମୁଣ୍ଡ ଗଣ୍ଡିରୁ ଅଲଗା 
ନ ହୁଏ, ତେବେ ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ବିପତ୍ତି ପଡ଼ିବାର ଆଶଙ୍କା । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ପୂରାଣ ମିଥ୍‌, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବା ଲୋକକଥା 
ଇତ୍ୟାଦି ଲୋକଙ୍କ ସାମୂହିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଏଗୁଡିକ କୌଣସି 
ଏକ ସ୍ଥାନ ତଥା ସମୟ ସହିତ ଜଡ଼ିତ | ଏଗୁଡିକ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ। ନିକଟ ଅତୀତରେ ଘଟିଥ୍ବା ଘଟଣା ରୂପେ ଲୋକମାନସରେ ଏହା ବିରାଜମାନ ଥାଏ । 
ଏହା ପଛରେ କେତେ ପରିମାଣରେ ସତ୍ୟ ନିହିତ, ତାହା କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ; କିନ୍ଧ ଏହା 
ପଛରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାଟିଏ ସର୍ବଦା ଲୁଚି ରହିଥାଏ । ତାହା ସେକାଳର ସାମାଜିକ 
ଢୀବନକୂ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । 


ବହୁ କାଳ ଧରି ଆଦି ବାସୀମାନେ ସବର୍ଣ୍ଣ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ ବସବାସ କରି 
ଆସୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ରାଜନୈତିକ, ଧାର୍ମିକ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାବ ବିନିମୟ ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି । ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ 
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ସଂସ୍ଥର୍ଶରେ ଆସି ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ( Sanskritization ) ବା ହିନ୍ଦୁ କରଣ ( Hinduization ) 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଆଦିବାସୀ ଦେବତା ପାଟଖଣ୍ଡାକୁ ହିନ୍ଦୁରୂପ ଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । 
ପାଟଖଞ୍ଜାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ହନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀ ସଦୃଶ ପ୍ରତ୍ଯହ ପୂଢଜାରାଧନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ 
କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟହ ପ୍ରଜାପାଇଁ ଅରଣ୍ୟକୂ ଯିବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନଥ୍‌ବାରୁ ପାଟଖଣ୍ଡାଙ୍କ 
ପାଇଁ ଜରାସିଂହାଠାରେ ଏକ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ 
ପୂଢାରେ ମାଳୀ, ଗଉଡ଼ ଓ ଡ଼ମ ପ୍ରଭୃତି ହନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକେ ସେବକ ରୂପେ ନିଜ ନିଜର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନା କରିଥାନ୍ତି । ଏପରିକି କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଡ଼ମ ପରି ସ୍ଥାନୀୟ ନିମ୍ପଶ୍ରେଣର ଲୋକଙ୍କୁ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ମଧ୍ଯ 


— 


ମିଳିଛି । 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଡ଼ମମାନେ ନିଜ ଜାତିର ଏକ ଦନ୍ୟାକୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ 
ସ୍ପ ରୂପେ ଅର କରିଥଲେ ! ତେଣୁ ପ୍ରତିବର୍ଷ ପାଟଖଭ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ପୂଢ ` ଶରୀରରେ 
ଯେତେ ୨୪ଳ ଦେବତା ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଡ଼ମମାନଙ୍କର ବିଶେଷ ଭୂମିକା 
ରହିଥାଏ । ଦେବତା ଯେତେବେଳେ ଯାନ୍ନ। କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ବାରଘରିଆ ଡ଼ମ 
ଦେବଡାଙ୍କୁ ରାସ୍ତାରେ ଛେକି ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ସହିତ 
ଡମକନ୍ୟାର ବିବାହ ଘଟଣା ସମ୍ଭବତଃ ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରଚଳିତ ' ଦେବଦାସୀ ' 
ପ୍ରଥାର ପ୍ରଭାବ । 


ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଦର୍ଶନାର୍ଥେ କେ୍ଦଳ ଆଦିବାସୀ ନୁହେଁ, ହିନ୍ଦୁ 
ସବର୍ଣ୍ଣ ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଦୂରରୁ ଆସିଥାନ୍ତି । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ସଂହତି ଓ ଏିକ୍ୟର ଏକ 
ପ୍ରତୀକ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ, ଆଦିବାସୀ ସବଣଶ୍ବ ହିନ୍ଦୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ସୟ 
ଓ ଏକ୍ୟର ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୁପ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଛି । ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର ସୀମିତ ଦୁନିଆରୁ ବାହାରି ଲୋକସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ପରିବାହକ ରୂପେ ଏହା 
ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ସାଂସ୍କୃତିକ ଏଁକ୍ୟ ତଥା ସଂହତିର ରକ୍ଷା ତଥା ସୃଷ୍ଟି 
ନିମନ୍ତେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ପୂଚାଗ୍ର 


( ୧) ବଣ୍ଡା ଜାତିରେ ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରା ସଂପର୍କରେ କେତୋଟି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଲୋକମୁଖରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । ଗୋଟିଏ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ନନ୍ଦପୂର ରାଜାଙ୍କ ପୁତ୍ର କୌଣସି କାରଣବ ଶତଃ 
ପିତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରି ବଣ୍ଡା ପାହାଡ଼ର ମୁଦୂଲିପଡ଼ାଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥ୍‌ଲେ | 
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HACER IE PEON: 8D 


ଯୁବରାଜଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ରାଜା ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ କ୍ରମଶଃ ଶଯ୍ୟାଶାୟୀ ହେଲେ । ରାଜାଙ୍କ 
ମୃତ୍ୟୁ ଆସନ୍ନ ଜାଣିପାରି ଯୁବରାଜଙ୍କୁ ଅନ୍ଧେଷଣ କରିନା ପାଇଁ ମହାମନ୍ତ୍ରୀ ବାହାରିଗଲେ । ବଣ୍ଡା 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଯୁବରାଜଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ପାଇ ସେଠାକୁ ଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଫେରିଯିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରବର୍ଭାଇଲେ । ବଣ୍ଡା ଅଞ୍ଚଳରେ ଯେତେବେଳେ ଯୁବରାଜ ବାସ କରଥଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଏଠାର ବାରଖଣ୍ଡ ଗ୍ରାମକୁ ଘେନି ଏକ ସୁସଙ୍ଗଠିତ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ଗଠନ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ମହାମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧକ୍ରମେ ଯେତେବେଳେ ଯୁବରାଜ ସ୍ଵୀୟ ରାଜ୍ୟକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଖଣ୍ଡାଟିକୁ ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ଉପହାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ । 
କୁହାଯାଏ ଯେ ମାଘ ମାସର ପ୍ରଥମ ସୋମବାର ଯୁବରାଜ ଏହି ଖଣ୍ଡାଟି ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ହସ୍ତାନ୍ତର 
କତି ଥଲେ । ଏହାର ସ୍‌ ତି ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତିବର୍ଷ ମାଘ ମାସର ପ୍ରଥମ ସୋମବାର ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା 
ପାଳତ ହୋଇ ଆସୁଛି । 


( ୨) ଆଉ ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଚକ୍ରକୋଟର ରାଜା ଜଗଦେବ ଭୁଷଣଙ୍କର 
ପତ୍ନୀ ଥ୍‌ଲେ ପାଟରାଣୀ ବ୍ରଶ୍ଡୀ ବା ବଶ୍ଡା ମହାଦେଇ । ସୋମେଶ୍ବର ନାମକ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ 
ପୁଅ ଥ୍ଲା । ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟର ଦକ୍ଷିଣକୁ ସେଙ୍ଗା ଏବଂ ଉତ୍ତରକୁ କିନାଲୀ ରାଜ୍ୟ 
ଅବସ୍ଥିତ ଥ୍ଲା । ଜଗଦେବ ଭୂଷଣଙ୍କ ସେନାପତି ମଧୂରାନ୍ତଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କରି 
ଚକ୍ରକୋଟକୁ ନିଜ ଅକ୍ତିଆରରେ ରଖୁବା ପାଇଁ ଚକ୍ରାନ୍ତ କଲା । ପଡୋଶୀ ରାଜ୍ୟ କିନାଲୀର 
ରାଜା ଯଶୋଭଞ୍ଜ ଓ ସେଙ୍ଗା ରାଜାଙ୍କ ସହାୟତାରେ ସେ ଜଗଦେବ ଭୂଷଣଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କଲା । 
ଏଣେ ସୋମେଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ବିପଦ ଘନେଇ ଆସିବାରୁ ବିଧବା ପାଟରାଣୀ ବଶ୍ଡା ମହାଦେର 
ଏକମାତ୍ର ପୁଅକୁ ଧରି ବଣ୍ଡା ପାହାଡ଼ରେ ଆତ୍ମଗୋପନ କରି କାଳ କାଟିଲେ । ସେଠାରେ 
ରହଣି କାଳରେ ରାଣୀ, ବଶ୍ତାମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କଲେ ଏବଂ ଏକ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ଗଠନ 
କଲେ । ନିଜର ସ୍ଵର୍ଗତ ସ୍ଵାମୀ ଜଗଦ୍ଦେବ ଭୂଷଣଙ୍କ ପ୍ରିୟ ଖଣ୍ଡାଟିକୁ ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହାତ କଲେ ¦ ଶେଷରେ ରାଣୀ ବଣ୍ଡା ମହାଦେଇ ନିଜ ପୁତ୍ର ସୋମେଶ୍ବର ଓ 
ବଣ୍ଡା ସୈନ୍ଯବାହିନୀର ସହାୟତାରେ ବହୁ ଦିନରୁ ହରାଇଥ୍‌ବା ଚକ୍ରକୋଟ ରାଜ୍ୟଟିକୁ ଫେରି 
ପାଇଥୁଲେ | ରାଣୀ ବଣ୍ଡା ମହାଦେଇ ବଣ୍ଡା ଘାଟୀରେ ନିଜର ସୈନ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ଯେଉଁ 
ଖଣ୍ଡା ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍ଲେ, ତାକୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଭାବରେ ଏଯାବତ ସେମାନେ ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି । 


(୩) ଆଉ ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ବଣ୍ଡାମାନେ ଅତୀତରେ ଜୟପୁର ରାଜାଙ୍କ 
ଆନୁଗତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଜୟପୁର ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଏହି ପାଟଖଣ୍ଡାଟିକୁ ଲାଭ 
କରିଥ୍ଲେ । ଏହା ଜୟପୂର ରାଜାଙ୍କ ପାଟଖଣ୍ଡା ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ତାର ସ୍କାରକୀ ସ୍ଵରୂପ ବଣ୍ଡାମାନେ 
ଏଯାବତ୍‌ ପାଟଖଣ୍ଡା ପୂଜା ମହାଡ଼ତମ୍ବରରେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
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ଡାଲଖାଇ : ଏକ ଅଧ୍ୟୟନ 


କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧ୍ୟୟନ ତଥା ଆଲୋଚନାକୁ ମହାନ ପରମ୍ପରା 
(Great Tradition) ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ କରି ରଖ୍‌ବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସେହି ଅଞ୍ଚଳ ତଥା ସମାଜର ଏକ ପ୍ରକୃତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚିତ୍ର ସାମନାକୁ ଆସିପାରିବ ନାହିଁ । 
ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକସମାଜ ମଧ୍ୟରେ ଆଚରିତ ଲୌକିକ କ୍ଷୁଦ୍ର ପରମ୍ପରା ( Little Tradition ) 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରିବା ନିତାନ୍ତ ବିଧେୟ । କାରଣ ଉଭୟେ ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଠ ନୁହଁନ୍ତି ଉ୍ତୟେ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ ! ଉଭୟେ ପରସ୍ପରର ଆଦର୍ଶ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ଏବଂ ପରିପୁଷ୍ଟ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଶିଷ୍ଟ ଲୋକପର୍ବ ଡାଲ୍‌ଖାଇକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ସ୍ଥାନୀୟ ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା ସହିତ କିଭଳି ଭାବରେ ଭାରତୀୟ 
ମହାନ୍‌ ହିନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାର ଅପୂର୍ବ ସାଂସ୍କୃତିକ ମିଳନ, ସମନୃୁୟ ଓ ବିସ୍ତାର ଘଟିଛି, ତାହାର 
ଏକ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । 


ଆମ ରାଜ୍ୟର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥ୍ବା କେତେକ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ 
ଡାଲଖାଇ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ସମ୍ବଲପୁର, ବଉଦ, ବଲାଙ୍ଗୀର, ସୋନପୁର, ପଦମପୂର, 
ଖଡ଼ିଆଳ, କଳାହାଶି, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ପ୍ରଭୃତି ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ବିଂଝାଲ, ଶବର /ସଅଁରା, କୁଡ଼ା, 
ମିର୍ବା ଇତ୍ୟାଦି ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଏହି ପର୍ବ ଅତି ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । ପୂଜାର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବୀ ହେଲେ ଡାଲଖାଇ । ହବିଷାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରସନ୍ନ କରାଯାଏ । ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଶ୍ମିନ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ତିଥ୍‌ରେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୁଏ ଏବଂ ତିନିଦିନ ଧରି ଚାଲେ | ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଠିକ୍‌ ଏହି ସମୟରେ ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳର ଭାଇଜିତିଆ ପର୍ବ ମଧ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଆଦିବାସୀ ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ 
ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ଧଷ୍ଟ କରିପାରିଲେ ଗୃହ, ପରିବାର ତଥା ଗ୍ରାମର ମଙ୍ଗଳ ଓ ଉନ୍ନତି 
ସାଧ୍ତ ହେବ । ତେଣୁ ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତ 
ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ | ଆଦିବାସୀ ଝିଅ, ବୋହୂ, ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ଏହି ଅବସରରେ 
ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ନିଜ ନିଜ ଭାଇର ମଙ୍ଗଳ କାମନା ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି 


ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥରେ ଓଡ଼ିଶୀର ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳର ହିନ୍ଦୁମାନେ ଯାହାକୁ ଭାଇଜିତିଆ ପର୍ବ 
କହନ୍ତି ଏଠାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ତାକୁ ଡାଲଖାଇ ପୂଢା ମଧ୍ଯ ଜହନ୍ତି । ଏଠାରେ 
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RNR NENT IREEGAPH DO 


ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଭାଇଜିତିଆ ପର୍ବ ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ବିବାହିତା ସ୍ତ୍ରୀ 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଉପଲକ୍ଷେ ଶାଶୂଘରୁ ନିଜ ନିଜ ମାଆ ଘରକୁ ଆସନ୍ତି । ଭାରତର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥୁବା “ରକ୍ଷାବନ୍ଧନ? ଏବଂ 'ଭାଇଦୂଜ୍‌' ପର୍ବ ମଧ୍ଯ ଭାଇ- 
ଲତ୍ମଣୀର ପବିତ୍ର ସମ୍ପର୍କ ତତପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଏଥୂରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସଷ ଯେ, ଭାଇଜିତିଆ 
ପର୍ବ କେବଳ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ଭାରତ ବର୍ଷର ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଭନ୍ନ ନାମରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଏଥ୍‌ରୁ ଭାରତୀୟ ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରାରେ ଭାଇ - ଭଉଣୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ସ୍ନେହ ଓ ବିଶ୍ମାସର ବ୍ୟାପକତା ସମ୍ପ୍କରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଡାଲଖାଇ 
ପର୍ବ ଆଦିବାସୀ ହିନ୍ଦୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ସୟର ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ । 


ଡାଲଖାଇ ନାମର ଅର୍ଥ ସହଜେ ବୁଝାପଡେ ନାହିଁ । ଡାଲଖାଇ ଗୀତରେ 
‘ଡାଲଖାଇରେ' / ' ଡାଳଖାଇବୋ” ପଦକୁ ବାରମ୍ବାର ଘୋଷାରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉ ଥ୍୍‌ବାରୁ 
ଏହାର ନାମକରଣ ଡାଲଖାଇ ହୋଇଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ ! ଅଞ୍ଚଳ ଭେଦରେ ଡାଲଖାଇ 
ପୂଜାବିଧାନରେ କିଛି ତାରତମ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ କାଷ୍ଠ, 
ମୃତିକା, ଲୌହ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କୌଣସି ଧାତୁ ନିର୍ମିତ ପ୍ରତିମୂରି ନ ଥାଏ । ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ସଦୃଶ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କୁ କୌଣସି ମନ୍ଦିର ଗୃହ ମଧ୍ୟରେ ରଖୁ ଦୈନନ୍ଦିନ ପୂଜାରାଧନାର 
କିମ୍ବା ଭୋଗ ଲଗାଇବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହି ପୂଜାରେ ଅଁଳାଡାଳ, 
ବେଲଡାଳ, ମନ୍ଦାର ଡାଳ ଓ ଫୁଲ, ବୁରୋପତ୍ର, ନଡ଼ିଆ, କାକୁଡ଼ି ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଭାଇଜିତିଆ ପର୍ବ ଅବସରରେ ହେଉଥ୍‌ବା ପୂଜାରେ ମଧ୍ଯ ଏହିସବୁ 
ଡାଳକୁ ପୂଜା କରାଯିବାର ଦେଖାଯାଏ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଏହି ଡାଳ ଗୁଡିକ ହେଲେ ଡାଲଖାଇ 
ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । ଡାଇଖାଇ ପୂଜା ସମୟରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀରୂପୀ ଡାଳଗୁଡିକୁ ପୂଜା 
କରାଯିବାର ବିଧ୍‌ ରହିଥ୍ବାରୁ ଏହାର ନାମ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଡାଲଖାଇ ହୋଇଛି ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଆଉ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଲୋକପର୍ବ “କରମା” ସଦୃଶ ଡାଲଖାଇ ମଧ୍ଯ ବୃକ୍ଷପୂଜାର ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ । 


ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ ବସବାସ କରୂଥ୍ବା ଆଦିବାସୀ ବଣର ଫଳମୂଳ 

ଖାଇ ନିଜର ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରେ । ହିଂସ୍ରଜନ୍ମ ପରିପୂର୍୍ ଶ୍ବାପଦସଙ୍କୁଳ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ବନଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ତା'ର ଅଗାଧ ବିଶ୍ଵାସ । ବନଦେବୀଙ୍କ କୃପାଲାଭ କଲେ ଜୀବନରେ ଭୟ 
କିମ୍ବା ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଦେଖାଦେବ ନାହିଁ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରେ । ଏହା କହିବାର କାରଣ ଡାଲଖାଇ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ଲୋକ “ବନଦ୍ରର୍ଗା' ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । ବଣରେ 
ଦବୀଙ୍କର ଆସ୍ଥାନ ହେଲା ବୃକ୍ଷ ବା ଡାଳ, ଯାହାକୁ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଆଦିବାସୀ କେବଳ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


IC FEE DEL 


ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ପୂଜା କରେ ତାହା ନୁହେଁ, ଜଙ୍ଗଲର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପୃଢାଃକରେ । 
କାରଣ ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ହିଁ ସେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇ ରହି ଆସିଛି । ତେଣୁ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଫଳ, ପୂଷ୍ଠ, ପତ୍ର ଓ ଡାଳଦ୍ଧାରା ସୁସଜ୍ଜିତ ସ୍ଥାନରେ ଦେବୀଙ୍କୁ କଳ୍ପନା କରି 
ପୂଜା କରିବା ଚଥା ଏହାର ନାମ ଡାଲଖାଇ ହେବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ମନେହୂଏ । 


ମଣିଷ ଯେଉଁଠି ରହିଲା, ଦେବତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେଇଠି ରଖ୍ଲା । ଆଦି ମାନବ ଭଳି 
ଦେବତାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମ ବାସସ୍ଥାନ ଥ୍ଲା ଗଛ ବା ପଥର ଗୁମା | କାଳକ୍ରମେ ମାନବ-ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ଘଟିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଣିଷ ସ୍ଥାୟୀ ବସତି ସ୍ଥାପନରେ ମନୋନିବେଶ କଲା । ନିଜ 
ଯାଇଁ ଘର ତିଆରି ହେବାଦ୍ଧାରା ସେ ତା' ଦେବତାଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ମନ୍ଦିରର କଳ୍ପନା କଲା । 
କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ପାଇଁ ଏକ କୋଠରୀ ଥାଏ । ତାକୁ ଡାଲଖାଇ 
କୁଠି ବା କୋଠରୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ ! ଇତିହାସର ଧାରାବାହିକତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ 
ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳ ଏକଦା ଆଦିବାସୀ-ବହୁକ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ । ପାହାଡ଼, 
ପର୍ବତ, ଘଞ୍ଚ ବଣ, ଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଶ୍ଵାପଦସଙୁଳ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ଲୋକେ 
ନିଜର ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଦାନ ବଣ ଢଙ୍ଗଲ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥ୍‌ଲେ | ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ମଧ୍ୟ ଏଠାକାର ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗଢ଼ି ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଡାଲଖାଇ ପୂଢା ଓଡ଼ିଶାର ଜଙ୍ଗଲ 
ସଭ୍ୟତୀକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ଏଥ୍‌ରୁ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ପରମ୍ପରା 
,କେତେ ପ୍ରାଚୀନ, ତାହା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । 


ପୂଜା-ଆରାଧନା କରିବାର ବିଧ୍‌ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଆଦିବାସୀ ଢୀବନର ଟୋଟେମ୍‌ ତତ୍ତ୍ବ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ 
ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏବଂ ଏହି କ୍ରମରେ ଆଦିବାସୀର ଟୌୋଟ୍ଗେମ୍‌ ତତ୍ତ୍ ମାତୃଶକ୍ତି 
ଧାରଣା ବା ବିଶ୍ବାସର ରୂପାନ୍ତର ! ଏହି ପୃଷ୍ଠଦୂମି ଉପରେ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବ ମଧ୍ଯ ମାତୃପୂଜା 
ସହିତ ଜଡିତ ହୋଇ ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସାର ଲାତ୍ତ କରିଛି । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଏହାକୁ ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ ବା କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପର୍ବ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବା ଅଯଥାର୍ଥ ହେବ । ନିଦଦିଷ୍ଟ ଦିନରେ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣ-ଆଦିବାସୀ ମିଳିତ ଭାବରେ 
କିମ୍ବା କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ପାଳନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସଂସର୍ଶରେ ଆସି ହିନ୍ଦୁକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ( Hinduisation ) 
ଆଦିବାସୀମାନେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସଦୃଶ ଦେବତାଙ୍କ ପାଇଁ ମନ୍ଦିର କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏକି କୋଠୀର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଯାଇଛି । କେବଳ ସେତିକି 
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ନୁହେଁ , ସେମାନେ କ୍ରମଶଃ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଡାଲଖାଇ କୋଠୀର 
କାନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲିଖ୍ତ ବଖରାରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଛବି 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ; ଯଥା : ହନୁମାନ, ଇଶ୍ଵର, ପାର୍ବତୀ, ନାରଦ ମୁନି, ବରୁଣ, 
କୁବେର, ଲମ୍ଷ୍ବୀ. ସନସ୍ଵତୀ. ଚୃଢ଼ାରଳା, ବାଉତୀ. ମାଉଲୀ, ଲୀଳାରାନୀ, ରହେଲା ଲତ୍ୟାତି । 
ପୁନଶ୍ଚ ଲୋକ -ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଡାଲଖାଇ କୋଠୀରେ ଅଙ୍କିତ ବଖରାରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥୁବା 
ଉପରୋକ୍ତ ଦେବ ଦେବୀଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସେଠାରେ ତେତିଶ କୋଟି ଦେବତା ମଧ୍ଯ ବିରାଜମାନ 
ଥାଆନ୍ତି । ଏହିପରି ବିଶ୍ବାସ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ବୋଲି କହିବା 
ଅସମୀଚୀନ ହେବ ନାହିଁ । 


ଆଦିବାସୀ ତଥା ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ସୟ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ 
ବାସ୍ତବିକ ଲୋକସଂସ୍କତିର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ଏହା ବିଭିନ୍ନତା ମଧ୍ୟରେ ଏକତାର ସ୍ଵରକୁ 
ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥାଏ । ଏହାକୁ ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵର ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ସ୍ୟକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌ଂ । କୌଣସି ଏକ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଭାଷା ତଥା 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକ ରହିବା ଅସ୍ବାଭାବିକ ନୁହେଁ । କିନ୍ତ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯଦି ସହାବସ୍ଥାନ 
ଓ ସୌହାର୍ଦ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନ ହୁଏ, ତାହା ହେଲେ ବିଭିନତା, ବିଛୁନନତା ତଥା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା 
ଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଜୀବନ କଳ୍ପଷିତ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ନାନା ପ୍ରକାର ବିପଦ ତଥା ଅସୁବିଧା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ତେଣୁ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନତା 
ମଧ୍ଯରେ ସଂହତି, ସୂସଂପର୍କ ଓ ଶାନ୍ତି ପୂର୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ହିଁ କାମ୍ୟ | ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଡାଲଖାଇ 
ଦେବୀ ହେଲେ ସମନ୍ସୟର ପ୍ରତୀକ, ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିର ନିଦର୍ଶନ । 


ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପୂଜା ପାଉଥ୍ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଯେମିତି ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ଅଛି, ଠିକ୍‌ 
ସେହିଭଳି ଆଦିବାସୀ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଆପଣାର କରିନେଇ ଅଛନ୍ତି । ଏହାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାରେ କିମ୍ବା ଭାରତବର୍ଷରେ ବିରଳ ନୂ ହେଁ । ବଣାଇଗଡ଼ର ରାଜା, ପାହାଡ଼ୀ 
ଭୂୟୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ବା କଣ୍ଟକୂମାରୀକୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ରାଜ ଉଆସରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଶବର ବା ସଅଁରା ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୂଜା 
ପାଉଥ୍‌ବା ‘ସମଲେଇ’ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସମଲେଶ୍ବରୀ ରୂପେ ସତମ୍ବଲପୂରର ଚୌହାଣ 
ରାଜବଂଶଦ୍ଧାରା ଗୃହୀତ ହୋଇ ସମ୍ବଲପୂରର ଅଧଷ୍ାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଢା ପାଇଲେ | 
ଏହା ଛଡ଼ା ବଡ଼ମ୍ବାର ' ଭଟ୍ଟାରିକା” , ରଣପୁରର ' କିଲାମୁଣ୍ଡାଂ ତଥା ତାଳଚେରର ° ହଙ୍ୁଲା ଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇପାରେ । ବଇଣ୍ଡାର ଶିବ ମନ୍ଦିରରେ ପୂର୍ବେ ଦେବୀ ପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ଅଲା 
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ବୋଲି ଶ୍ରଣାଯାଏ ।! ଦେବୀଙ୍କର ଏକ ପ୍ରତୀକ ଶିବଲିଙ୍ଗ ସଦୃଶ ଥ୍ବାରୁ ସମୟାନୃକ୍ରମେ ତାହା 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶିବ ରୂପେ ପୂଜା ପାଇଲେ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆଦିବାସୀଙ୍କ କରମସାନୀ 
ତଥା ଭୀମା ଦେବତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ଜାତି ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛି । ଫୁଲବାଣୀର କେତେକ ସ୍ଥାନରେ 
ଆଦିବାସୀ ଦେବତା ‘ପିତାବଲୀ” ଏବଂ ‘ଖମ୍ଭେଶ୍ବରୀ”ଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ଶିବପୂଢା ପ୍ରଚଳିତ 
ହୋଇଥ୍‌ବାର ଶୁଣାଯାଏ । ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଆଦିବାସୀ ଦେବତା ବୃଢ଼ାରଜା' ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ 
ବ୍ରଢ଼ାଶିବ ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି ¦ ସମ୍ବଲପୁରର ବୂଢ଼ାରଜା ଶିବ ମନ୍ଦିର ଏହାର ଏକ 
ଉଦାହରଣ | 


କାଳକ୍ରମେ ଆଦିବାସୀ ଅଧୁଷିତ ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକେ 
ଆସି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଘଟଣା ଏବର ନୁହେଁ । ଅନେକ ଦିନ ହେଲା ଆଦିବାସୀ 
ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଏକାଠି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରି ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ଦୀର୍ଘକାଳର 
ସହାବସ୍ଥାନ ଯୋଗୁଁ ଉଭୟେ ଉତ୍ତୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆକୃଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ଢୀବନ ଶୈଳୀ, ଧର୍ମ, ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଘଟି ତାହା ସବୁ 
ପରିବର୍ଭିତ ଓ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି ! ଏହି ପରିବର୍ରନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସାଧାରଣ ଗ୍ରହଣ ( Simple 
Adoption), ପର ସଂସ୍ତି ଗ୍ରହଣ ( Acculturation), ଆତ୍ମୀକରଣ ( Assimi- 
lation) ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ତ ହୋଇଅଛି ! 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଗୁଡ଼ିକର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ନିର୍ବାରଣ କରିବା ସେତେ ସହଜ ନୁହେଁ । ଯାହା ହେଉ, 
ଡାଲଖାଇ ପର୍ବ (Le †adition) ସମୟାନୁକ୍ରମେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି (Great Tradi- 
†।ଠମ ) ସହ ନିଜର ସଂପକକ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିଛି । କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର 
ମହାସ୍ତୋତରେ ପୂର୍ଣ୍ତରୂପେ ହଜିଯାଇ ନାହିଁ । ଆଜି ବି ଡାଲଖାଇ ତାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟକୁ 
ବଜାୟ ରଖ୍‌ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାକୁ ରଵିମନ୍ତ କରିଛି । 


ଡାଇଖାଇ ପର୍ବ ସହିତ ଏକ ଏତିହାସିକ ଗଟଣାର ସମ୍ପ୍କ ନିହିତ ଥ୍ବାର ଶୁଣାଯାଏ | 
୧୮୫୭-୫୮ ମସିହାରେ ସମ୍ବଲପୁରର ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଇଂରେଜ 
ସରକାରଙ୍କ ବିରୂଦ୍ଧରେ ସଶସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲିଥାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଅନେକ ଗଉଁତିଆ, 
ଜମିଦାର ଓ ଧନାଢ଼୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ପରୋକ୍ଷରେ କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କୁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର ସାହାଯ୍ୟ ଓ ସହଯୋଗ ଯୋଗାଉଥ୍‌ଲେ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅନେକ ବୀରତ୍ଧର 
ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇ ଜାତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଜ ଢୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରି ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଏହି 
ବୀରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଘୈସ ଜମିଦାର ବଂଶର ହାତୀ ସିଂହ, କୁଞ୍ଜଲ ସିଂହ ଓ ବୈରୀ ସିଂହ 
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ତିନି ଭାଇ ଥଲେ । ବାରପାହାଡ, ନିଶାଘାଟି, ସିଂଘୋଡ଼ା, ଝାରଘାଟି ପ୍ରମୁଖ ଘାଟିମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରି ସେମାନେ ଇଂରେଜ ଶକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଗରିଲା ଯୁଦ୍ଧ ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ । 


ଲୋକମୁଖରୁ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ, ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିର ପରିଚାଳନା ଦାୟିତୃରେ ଥ୍ଲେ 
ହଟେ ସିଂ ¡ ଦିନେ ସେ କେତେଙ୍କଣ ଇଂଗେଜ ସିପାହୀଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରି ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିକୁ ଘେନି 
ଆସିଲେ ଏବଂ ସିପାହୀମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟାକରି ଗଛରେ ଝୁଲାଇ ଦେଲେ । ଏହି ଖବର ପାଇଲା 
ପରେ ଇଂରେଜ ସୈନ୍ୟମାନେ ଆସି ଘୈସ ଗ୍ରାମରେ ନିଆଁ ଲଗାଇଦେଲେ | ଦେଖୁ ଦେଖୁ 
ସମଗ୍ର ଗ୍ରାମଟି ଏକ ପାଉଁଶ ଗଦାରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା | ନିରାଶ୍ରୟ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୁଷ, ଛୁଆ, 
ବ୍ରଢ଼ା, ବୃଢ଼ୀ ସମସ୍ତେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଭୟରେ ପ୍ରାଣ ବିକଳରେ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯକୁ ପଳେଇଗଲେ ! 
କିଛିଦିନ ଗଲା ଉତ୍ତାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଖାଦ୍ୟାଭୀବ ଦେଖାଦେଲା । କ୍ରମଶଃ ବଣର 
ଫଳ, ମୂଳ, ପତ୍ର, ଡାଳ ଖାଇ ସେମାନେ ତଥ! ସେମାନଙ୍କର ପିଲା ଛୁଆମାନେ ନିଜର 
ଢୀବନ ବଞ୍ଚାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେଠାରେ ବନ୍ୟଜନ୍ଧୁଙ୍କର ଭୟ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ନ ଥୁଲା । 
ଅସହାୟତାର ଶୃଙ୍ଖଳରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ପଡ଼ିଥ୍ବା ମଣିଷ କୌଣସି ଏକ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରୟ ଲୋଡ଼େ । ଭୟ, ଦଃଖ, ଭୋକକୁ ଭୂଲିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ବଣର ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରି ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ମଧ୍ଯ କଲେ । ତାହା ଡାଲଖାଇ ରୂପେ ପ୍ରଚଳିତ । ଏହି ଘଟଣା ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବର ଉତ୍ପରି କଥା ଅନେକଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ; 
କିନ୍ଧ ତୟ, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ତଥା ଭୋକକୁ ଭୁଲାଇ ସାମୟିକ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ତଥା ଦମ୍ଭ 
ପାଇବା ସକାଶେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ଆରାଧନା ଓ ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାରମ୍ପରିକ ଡାଲଖାଇ 
ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ କରିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଏକଦା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟରେ ଜଣେ ମହାପ୍ରତାପଶାଳୀ 
ରାଜା ଶାସନ କରୁୂଥ୍‌ଲେ | ତାଙ୍କର ନାମ ଚଳିତ | ତାଙ୍କର ପରମା ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା 
ନୀଳାବତୀ । ରାଜାଙ୍କ ଦେବହରି ଓ ରାମହରି ନାମକ ଦଇ ପୁଅ ଏବଂ ତୁଳସୀ ଓ ଦହନା 
ନାମ୍ପା ଦୁଇ ବୋହୂ ଥଲେ । ହେଲେ କନ୍ୟାଟିଏ ନ ଥ୍‌ବାରୁ ରାଜା ରାଣୀଙ୍କ ଦୁଃଖ କହିଲେ ନ 
ସରେ । ତେଣୁ କନ୍ୟାସନ୍ତାନଟିଏ ପାଇଁ ରାଜାରାଣୀ ଅନେକ ପୂଢା-ଆରାଧନା, ଦାନ-ପୂଣ୍ୟ 
କଲାପରେ ଯାଇ ଶେଷରେ କନ୍ୟାସନ୍ତାନଟିଏ ତାଙ୍କ ଘରେ ଜାତ ହେଲା । ରାଜାରାଣୀ ଅତି 
ଆଦର ସହକାରେ ତା ନା ରଖ୍ଲେ ରହେଲା ! ରହେଲାକୁ ଯେତେବେଳେ ସାତବର୍ଷ 
ସେତେବେଳେ ସେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ମନସ୍ଥ କଲା | ପୂଜା ସମ୍ଭାର ଯୋଗାଡ 
କରିଦେବା ପାଇଁ ବାପା, ମା'ଙ୍କ ପାଖରେ ଅଳି କଲା | ହେଲେ ବାପା, ମାଆ, ଭାଇ , ଭାଉଜ 
କେହିହେଲେ ରହେଲାର କଥାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଓଲଟା ଭାଉଜମାନେ ରହେଲାକୁ 
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ଉପହାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏକଥାକୁ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରି ରାଜକୁମାରୀ ରହେଲା ନିତାଇ 
ଧୋବଣୀ ତୁଠକୁ ଯାଇ ବିଷ ଖାଇ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଲା । 


ରହେଲାକୁ ନ ପାଇ ବାପା, ମାଆ, ଭାଇ, ଭାଉଜ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡିଲେ । 
ଅନେକ ଖୋଜା ଖୋଜି ହେଲ! ! ଶେଷରେ ଟୁଣିଅକୁ ଡାକି ପଚାରିବାରୁ ରହେଲାର 
ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଥା ରାଜାରାଣୀ ଜାଣି ପାରିଲେ । ରାଜ ପରିବାରରେ ଶୋକର ଛାୟା 
ଖେଳିଗଲା । ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ରାଜାରାଣୀ ଧୋବା ତୁଠକୁ ଦଉଡିଲେ । ସେଠାକୁ ଯାଇ ଦେଖୁଲା 
ବେଳକୁ ଜଳକନ୍ୟା ସାତବହନୀ ( ଭଉଣୀ ) ବା ସପ୍ତ ମାତୃକାଙ୍କ ଗହଣରେ ରହେଲା ଖେଳୁଛି । 
ରାଜାରାଣୀ ଯେତେ ଡାକିଲେ ମଧ୍ୟ ରହେଲା ସେମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲା ନାହିଁ । ଶେଷରେ 
ରାଜାରାଣୀ ସାତ ଭଉଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ସେମାନେ ରହେଲାକୁ ଫେରାଇ ଦେବାପାଇଁ 
ରାଜି ହେଲେ; କିନ୍ଧ ସର ହେଲା ଯେ ସେମାନେ ରହେଲା ପାଇଁ ଡାଲଖାଇ ଓଷାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରିବେ । 


ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ପ୍ରଚଳିତ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଡାଲଖାଇ ପରମ୍ପରାକୁ ଏକ 
ଅଲୌକିକ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଜନଜ୍ୀୀବନରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରେ । ଉଦିଷ୍ଟ ଦିନ ପୁଣି ସାଧାରଣ ଉପାସୀ କିମ୍ବା 
ଦେହେରୀର ଶରୀରରେ ଦେବୀ ପ୍ରବିଷ୍ଠ ହୋଇଥାନ୍ତି । କାଳିସୀ ଆସିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ 
ଲୋକ ନିଜର ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଅସୁବିଧା ଦେବୀ ପାଖରେ ଜଣାନ୍ତି ଏବଂ ଦେବୀ, ଉପଚାରର 
ରାସ୍ତା ତଥା ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏହିପରି ଘଟଣା ମଧ୍ଯ ଲୋକ ବିଶ୍ଧାସକୁ କ୍ରମଶଃ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ! 


ମନୁଷ୍ୟ ମନର ଅହେତୁକ ଭାବରାଶିର ପରିପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ମାଧ୍ଯମ ରହିଛି, 
ସେଥ୍ରୁ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପ୍ରଧାନ | ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରତିଟି ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକଜୀବନର ଉଜକର୍ଷକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ 
ଯେ, ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ କେବଳ ଡାଲଖାଇ ପୂଢାରେ ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ; 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ବ -ପର୍ବାଣି, ଯାନିଯାତ୍ରା, ବିବାହ-ବ୍ରତାଦି ଅବସରରେ ମଧ୍ଯ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଏ ! ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଦଣ୍ଡ, କରମା ପ୍ରଭୃତି ଲୋକ ନୃତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ 
ମଭ୍ତାଙ୍ଗନରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍‌୍ବାର ଦେଖାଯାଏ | କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କେବଳ ଝିଅମାନେ 
ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ଆଉ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ଉଭୟେ 
ମିଶି ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ସମୟ ସମୟରେ ଯୁବକ 
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ତିନି ଭାଇ ଥୁଲେ । ବାରପାହାଡ, ନିଶାଘାଟି, ସିଂଘୋଡ଼ା , ଝାରଘାଟି ପ୍ରମୁଖ ଘାଟିମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରି ସେମାନେ ଇଂରେଜ ଶକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଗରିଲା ଯୁଦ୍ଧ ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ । 


ଲୋକମୁଖରୁ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ, ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିର ପରିଚାଳନା ଦାୟିତ୍ଵରେ ଥୁଲେ 
ହଟେ ସିଂ । ଦିନେ ସେ କେତେଜଣ ଇଂରେଜ ସିପାହୀଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରି ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିକୁ ଘେନି 
ଆସିଲେ ଏବଂ ସିପାହୀମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟାକରି ଗଛରେ ଝୁଲାଇ ଦେଲେ । ଏହି ଖବର ପାଇଲା 
ପରେ ଇଂରେଜ ସୈନ୍ୟମାନେ ଆସି ଘୈସ ଗ୍ରାମରେ ନିଆଁ ଲଗାଇଦେଲେ | ଦେଖୁ ଦେଖୁ 
ସମଗ୍ର ଗ୍ରାମଟି ଏକ ପାଉଁଶ ଗଦାରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ନିରାଶ୍ରୟ ସ୍ତ, ପୁରୁଷ, ଛୁଆ, 
ବୂଢ଼ା, ବୃଢ଼ୀ ସମସ୍ତେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଭୟରେ ପ୍ରାଣ ବିକଳରେ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯକୁ ପଳେଇଗଲେ । 
କିଛିଦିନ ଗଲା ଉତ୍ତାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଦେଖାଦେଲା । କ୍ରମଶଃ ବଣର 
ଫଳ, ମୂଳ, ପତ୍ର, ଡାଳ ଖାଇ ସେମାନେ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ପିଲା ଛୁଆମାନେ ନିଜର 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେଠାରେ ବନ୍ୟଜନ୍ଧଙ୍କର ଭୟ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ନ ଥୁଲା । 
ଅସହାୟତାର ଶୃଙ୍ଖଳରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ପଡ଼ିଥ୍ବା ମଣିଷ କୌଣସି ଏକ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରୟ ଲୋଡ଼େ । ଭୟ, ଦଃଖ, ଭୋକକୁ ଭୁଲିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ବଣର ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରି ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ମଧ୍ଯ କଲେ | ତାହା ଡାଲଖାଇ ରୂପେ ପ୍ରଚଳିତ । ଏହି ଘଟଣା ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବର ଉତ୍ପରି କଥା ଅନେକଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ; 
କିନ୍ଧ ଭୟ, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ତଥା ଭୋକକୁ ଭୁଲାଇ ସାମୟିକ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ତଥା ଦମ୍ଭ 
ପାଇବା ସକାଶେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ଆରାଧନା ଓ ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାରମ୍ପରିକ ଡାଲଖାଇ 
ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ କରିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଏକଦା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟରେ ଜଣେ ମହାପ୍ରତାପଶାଳୀ 
ରାଜା ଶାସନ କରୁଥ୍‌ଲେ | ତାଙ୍କର ନାମ ଚଳିତ । ତାଙ୍କର ପରମା ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ନାମ ଥଲା 
ନୀଳାବତୀ ! ରାଜାଙ୍କ ଦେବହରି ଓ ରାମହରି ନାମକ ଦୁଇ ପୂଅ ଏବଂ ତୁଳସୀ ଓ ଦହନା 
ନାମ୍ପା ଦୁଇ ବୋହୂ ଥ୍ଲେ । ହେଲେ କନ୍ୟାଟିଏ ନ ଥୁବାରୁ ରାଜା ରାଣୀଙ୍କ ଦୁଃଖ କହିଲେ ନ 
ସରେ । ତେଣୁ କନ୍ୟାସନ୍ତାନଟିଏ ପାଇଁ ରାଜାରାଣୀ ଅନେକ ପୂଢା-ଆରାଧନା, ଦାନ -ପୁଣ୍ୟ 
କଲାପରେ ଯାଇ ଶେଷରେ କନ୍ୟାସନ୍ତାନଟିଏ ତାଙ୍କ ଘରେ ଜାତ ହେଲା । ରାଜାରାଣୀ ଅତି 
ଆଦର ସହକାରେ ତା ନା ରଖ୍ଲେ ରହେଲା ! ରହେଲାକୁ ଯେତେବେଳେ ସାତବର୍ଷ 
ସେତେବେଳେ ସେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ମନସ୍ଥ କଲା | ପୂଜା ସମ୍ଭାର ଯୋଗୀଡ 
କରିଦେବା ପାଇଁ ବାପା, ମା'ଙ୍କ ପାଖରେ ଅଳି କଲା । ହେଲେ ବାପା, ମାଆ, ଭାଇ, ଭାଉଜ 
କେହିହେଲେ ରହେଲାର କଥାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଓଲଟା ଭାଉଜମାନେ ରହେଲାକୁ 
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ଉପହାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏକଥାକୁ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରି ରାଜକୁମାରୀ ରହେଲା ନିତାଇ 
ଧୋବଣୀ ତୁଠକୁ ଯାଇ ବିଷ ଖାଇ ଆମ୍ମହତ୍ୟା କଲା । 


ରହେଲାକୁ ନ ପାଇ ବାପା, ମାଆ, ଭାଇ, ଭାଉଜ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡିଲେ । 
ଅନେକ ଖୋଜା ଖୋକି ହେଲ! ¦! ଶେଷରେ ଟୁଣିଆକୁ ଡାକି ପଚାରିବାରୁ ରହେଲାର 
ଆମ୍ମହତ୍ୟା କଥା ରାଜାରାଣୀ ଜାଣି ପାରିଲେ ।! ରାଜ ପରିବାରରେ ଶୋକର ଛାୟା 
ଖେଳିଗଲା । ସାଙ୍ଗେ ସାଟ୍ଗେ ରାଜାରାଣୀ ଧୋବା ତୁଠକୁ ଦଉଡିଲେ । ସେଠାକୁ ଯାଇ ଦେଖ୍ଲା 
ବେଳକୁ ଜଳ୍ଚକନ୍ୟା ସାତବହନୀ ( ଭଉଣୀ ) ବା ସପ୍ତ ମାତୃକାଙ୍କ ଗହଣରେ ରହେଲା ଖେଳୁଛି । 
ରାଜାରାଣୀ ଯେତେ ଡାକିଲେ ମଧ୍ୟ ରହେଲା ସେମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲା ନାହିଁ । ଶେଷରେ 
ରାଜାରାଣୀ ସାତ ଭଉଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ସେମାନେ ରହେଲାକୁ ଫେରାଇ ଦେବାପାଇଁ 
ରାଜି ହେଲେ; କିନ୍ଧୁ ସର୍ର ହେଲା ଯେ ସେମାନେ ରହେଲା ପାଇଁ ଡାଲଖାଇ ଓଷାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 


କରିବେ । 


ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ପ୍ରଚଳିତ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଡାଲଖାଇ ପରମ୍ପରାକୁ ଏକ 
ଅଲୌକିକ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରେ । ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ପୁଣି ସାଧାରଣ ଉପାସୀ କିମ୍ବା 
ଦେହେରୀର ଶରୀରରେ ଦେବୀ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଥାନ୍ତି । କାଳିସୀ ଆସିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ 
ଲୋକ ନିଜର ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଅସୁବିଧା ଦେବୀ ପାଖରେ ଜଣାନ୍ତି ଏବଂ ଦେବୀ, ଉପଚାରର 
ରାସ୍ତା ତଥା ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏହିପରି ଘଟଣା ମଧ୍ଯ ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ କ୍ରମଶଃ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । 


ମନୁଷ୍ୟ ମନର ଅହେତୁକ ଭାବରାଶିର ପରିପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ମାଧ୍ଯମ ରହିଛି, 
ସେଥ୍ରୁ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପ୍ରଧାନ | ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରତିଟି ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକଜୀବନର ଉଜ୍କର୍ଷକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ 
ଯେ, ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ କେବଳ ଡାଲଖାଇ ପୂଜାରେ ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ; 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ବ ପର୍ବାଣି, ଯାନିଯାତ୍ରା, ବିବାହ-ବ୍ରତାଦି ଅବସରରେ ମଧ୍ଯ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଏ ! ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଦଣ୍ଡ, କରମା ପ୍ରଭୃତି ଲୋକ ନୃତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ 
ମୁଭ୍ତାଙ୍ଗନରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍ବାର ଦେଖାଯାଏ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କେବଳ ଝିଅମାନେ 
ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ଆଉ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ଉଭୟେ 


ମିଶି ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ସମୟ ସମୟରେ ଯୁବକ 
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ଯୂବତୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ଉକ୍ତି ପ୍ରତ୍ୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖବାକୁ 
ଗଲେ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତର ମାଦକତା ଏହାର ଆଦୃତି ଓ ପ୍ରସାରର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ 


ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଢ଼ୋଳା, ନିଶାନ, ଟିମକି, ମୁହୁରା ଓ ତାସ ଆଦି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ସାଧାରଣତଃ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବଜାଉଥ୍ବା ଲୋକମାନେ ଗଣ୍ଡା, ଘାସି, 
ପାଣ ଆଦି ଅଛୁଆଁ ଜାତିର । ଅଧ୍କାଂଶ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ପଶୁ ଚମଡାରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ । 
ସବର୍ଣ୍ଣ ଜାତିର ଲୋକେ ଏହାକୁ ଛୁଇଁଲେ ଅଛୁଆଁ ହୋଇଯିବାର ଭୟ ରହିଥାଏ । ତେଣୁ ଆଗେ 
ଅଛୁଁ ଆ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଡାଲଖାଇ ସଙ୍ଗୀତର ଓସ୍ତାଦ ରୂପେ ବାହାରୂଥ୍ଲେ | ଗୀତ 
ଗାଉଥ୍ବା ବେଳେ ସାଧାରଣତଃ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ ହୁଏ ନାହିଁ । କେବଳ ବୂଲିଆ ( ଢ଼ୋଲ 
ବଜାଉଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତି ) ଗୀତରେ ତାଳ ଦେଇ ମୃଦୁ ସ୍ଵରରେ ଢ଼ୋଲ ବଜାଉଥାଏ । ଗୀତ ଶେଷ 
ହେଲା ପରେ ଢ଼ୋଲ ସାଙ୍ଗକୁ ଅନ୍ୟ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଗୁଡିକ ଜୋର୍‌ରେ ବାଜିଉଠିଥାଏ । ତା ସାଙ୍ଗକୁ 
ପୁଅଝିଅମାନେ ନାଚିବା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି । 


ଆଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ତଥା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଡାଲଖାଇରେ 
ଅଶ୍ଲୀଳ ଗୀତକୁ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । କେତେଜଣଙ୍କ ମତରେ 
ଡାଲଖାଇ ଏକ ଆଦିବାସୀ ନୃତ୍ୟ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏଥୁରେ ତଥାକଥ୍ତ ଅଶ୍ବୀଳତା ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଯାହାକୁ ତଥାକଥ୍ତ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଅଶ୍ଲୀଳ କୁହେ ଓ ଭୁକୁଞ୍ଚନ କରେ, ତାହା 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେତେ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ ନୁହେଁ । ଆଦିବାସୀ ନିଜର ଭାବକୁ ସରଳ ଭାଷାରେ 
ପରିପ୍ରକାଶ କରିଦିଏ । ବଣ, ପାହାଡ଼ର ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପରି ବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ 
ସରଳ ଆଦିବାସୀର ନୃତ୍ୟ ଗୀତ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦାମତା ଆଜି ମଧ୍ଯ ସଭ୍ୟ ସମାଜର କୁଟିଳତାଠୁ 
ଅନେକ ଦୂରରେ । ଆଦିବାସୀ ମାନେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତିଟି ପର୍ବପର୍ବାଣି, ନୃତ୍ୟଗୀତର 
ଆସରରେ ବହୁଳ ମାତ୍ରାରେ ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି । ଅତ୍ୟଧ୍କ ମାତ୍ରାରେ 
ମଦ୍ୟପାନ କରିବା ଯୋଗୁ ମଣିଷର ହିତାହିତ -ଜ୍ଞାନ ଶୂନ୍ୟ ହେବା ଦ୍ଵାରା ତୁଣ୍ଡରୂ ଅଶ୍ଲୀଳ 
ଗୀତ ବାହାରିବା ଅସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ । ଆଜି ବି ଅନେକ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ 
ଡାଲଖାଇକୁ ଆଦିବାସୀ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ବୋଲି କହି ଉନ୍ନାସିକତା ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । ଏହିପରି 
ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା ପୋଷଣ କରି ନାକ ଟେକିଲେ ଡାଲଖାଇ ପଛରେ ନିହିତ ସ୍ବେହ, ପ୍ରୀତି, 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ତଥା ଅପୂର୍ବ ସତ୍ୟ ଆଢ଼ୁଆଳରେ ରହିଯିବ । ଏହା କେବଳ ମନୋରଞ୍ଜନର 
ମାଧ୍ଯମ ନୁହେଁ, ଏକ ଧର୍ମ-ସଂପୃକ୍ତ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ୟ, ଯେଉଁଠି ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ଓ ଲୋକଧର୍ମର ସ୍ଥାନ 
ବହୁ ଉଚ୍ଚରେ । 
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ସଂପ୍ରତି ଡାଲଖାଇ ପର୍ବରେ ନିହିତ ଧାର୍ମିକ ଚିନ୍ତାଧାର। ବିଷୟରେ ସହରାଞ୍ଚଳର 
ଅଧ୍କାଂଶ ଲୋକ ଅନଭିଜ୍ଞ । ଲୌକିକ ପରମ୍ପରାର ସ୍ଥାନୀୟ ଯଥାର୍ଥତାକୁ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରି ନ 
ପାରି ଏହାକୁ ଅଶ୍ଲୀଳ ବୋଲି କହିବା ଯୁକ୍ତି “ସଙ୍ଗତ କି ? ଡାଲଖାଇ ଗୀତଗୁଡିକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଗ୍ରାମ -ଭିଲିକ ଏବଂ ପ୍ରେମ ଉଲ୍ଲାସଲ ମଧୂର ପ୍ରକାଶ । ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ଓ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ଡାଲଖାଇ 
ଗୀତରେ ପଲ୍ଲୀଜୀବନ ପରିସ୍ତୁଟ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନାରୀ ମନର ଅକୁହା ଭାବ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇପଡ଼େ । କୁଆଁରୀ ଆଦିବାସୀ କନ୍ୟାର ସରଳ -ତରଳ ମନ ଆନନ୍ଦ ଓ ଉଲ୍ଲାସରେ ଭରି 
ଉଠେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକେ।ଣରୁ ବିଚାର “କଲେ ସେମାନଙ୍କର ମାନସିକ ଉନ୍ମେଷ ଘଟାଇବା 
ଡାଲଖାଇର ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ | ଅଧ୍କାଂଶ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ପ୍ରେମ 
ରସୋର୍ତୀର୍ଣ୍ଟ ଯାହାକି କାମୋଦ୍ରେକ କରାଇଥାଏ । ସମବୟସ୍କ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ନିଜ ନିଜ 
ପ୍ରେମର ପରାକାଷ୍ଠା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା -ମୂଳକ 
ଡାଇଖାଇ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତରେ ଭାଗ ନେବାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରଂପରାକୁଂ ଆଜିର ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ଭିନ୍ନ ତଥା ହେୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ରୂଟଚି ଓ ଚଳଣି । ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ମଣିଷର ମନୋରଞ୍ଜନ 
ସକାଶେ ପୂରାକାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ଏକ ପନ୍ଧା ବୋଲି ବିବେଚିତ 
କରିବା ଅଧକ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେ ହୁଏ । 


ପରିବର୍ଗ ନଶୀନ ସମାଜରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପର୍ବ -ପର୍ବପର୍ବାଣି 
କିମ୍ବା ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ । ସଂପ୍ରତି ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ 
ଗୀତ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚାୟକ । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା 
ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍‌ବା ସାଂସ୍କୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଡାଇଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଆସନ 
ଅଧ୍କାର କରେ । ମଞ୍ଚଭପରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍ବା ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଭାଗ ନେଉଥ୍‌ବା 
ଅଧ୍କାଂଶ କଳାକାର ସମାଜର ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀ /ଜାତିରୁ ଆସୁଥ୍ବାର ଜଣାପଡେ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲୋକଶୈଳୀ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇ 
ଆଦୃତ ହୋଇ ପାରିଛି । ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଦିବସ, ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିବସ, ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବାଣିଜ୍ୟ 
ମେଳା, ଉତ୍କଳ ଦିବସ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ଅବସର ତଥା ସମାରୋହରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ 
ପରିବେଷଣ କରିବା ପାଇଁ କଳାକାରମାନଙ୍କୁ ଦିଲ୍ଲୀ ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଥାନକୁ ନିମନ୍ତ୍ରିତ କରାଯାଉଥ୍‌ବାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । କେବଳ ଓଡ଼ିଶା କିମ୍ବା ଭାରତ ନୁହେଁ, ଦେଶ ବାହାରେ ରୂଷିଅ।, ଫ୍ରାନ୍ସ , 
ଜାପାନ, ଆମେରିକା, ଜର୍ମାନୀ ପ୍ରଭୃତି ବିଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ବିଗତ ବର୍ଷ 
ଗୁଡିକରେ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ୮stival of India ଆଦିରେ ଏହି ନୃତ୍ୟ ଓ 
ଗୀତ ପରିବେଷିତ ହୋଇ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଏବେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ କେବଳ 
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ଆଦିବାସୀ କିମ୍ବା ହରିଜନ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିନାହିଁ; ବରଂ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ପରିବାହକ ରୂପେ ଏକ ବ୍ୟାପକ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 

ସମୟ ଥଲା, ଯେତେବେଳେ କେତେକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତିର ଦୀ-ପୂରୁଷ, ପର୍ବ-ପର୍ବାଣି 
ପାଳନ କିମ୍ବା ନିର ମନୋରଞ୍ଜନ ନିମିର ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟଧ୍ତ ଆୟୋରନ କରୁଅ୍‌ଲେ ¦ 
ସବର୍ଣ୍ଣ ଜାତିର ଲୋକେ ଏଥ୍‌ପ୍ରତି ପରାଙ୍‌ମୁଖ ଥୁଲେ | ବାହାରର ଲୋକେ ବିଶେଷତଃ 
ସହରାଞ୍ଚଳରୁ ଲୋକେ ସେହି ନୃତ୍ୟଗୀତର ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ଆସିଲେ, ସେମାନେ ସଙ୍କୋଚବୋଧ 
କରୁଥ୍ଲେ | ପୂନଶ୍ଚ ସହରାଞ୍ଚଳରେ ଏହାକୁ ଅଶ୍ଵୀଳ ଓ ଅମଭ୍ୟ ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା 
କିନ୍ତ ସଂପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାରେ ତଥା ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ଆୟୋଜିତ ହେଉଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିଝ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଏବଂ ରେଡ଼ିଓ, ଦୂରଦର୍ଶନ , ଗ୍ରାମଫୋନ ରେକର୍ଡ, କେସେଟ, ଓଡ଼ିଅ 
ସିନେମା, ଭିଡ଼ିଓ ଆଦି ମାଧ୍ୟମରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟଗୀତ ପରିବେଷଣ ହେବା ଦ୍ଵାରା ଏହ: 
ବିଶେଷ ଭାବରେ ଲୋକପ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଛି । ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟର ବୈଚିତ୍ରୟ, ସୁର ଓ 
ଛନ୍ଦର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ତଥା ଏଥୁରେ ବ୍ୟବହୃତ ଢ଼ୋଲ, ନିଶାନ, ତାସା, ଟିମକି ଓ ମୁହୁରୀ ପ୍ରଭୃତ 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର ମୌଳିକତା, ନୃତ୍ୟଶିନ୍ଥୀମାନଙ୍କର କେଶ ବିନ୍ୟାସ, ବେଶ ପରିପାଟୀ, 
ପଦଚାଳନା, ଆଖ୍‌, ମୁହଁ ଅଣ୍ଟା ତଥା ଶରୀର ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଇତ୍ୟାଦି ଯୋଗୁ ଆଜି ଡାଲଖାଇ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶୈଳୀର କଳା ରୁପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ପାରିଛି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। 


ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀ-ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା ଏବଂ ଅଛି । ଅନେକ 
ଏତିହାସିକ ଉତ୍ଥାନ, ପତନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଅଣ-ଆଦିବାସୀ ଲୋକମାନେ ଆସି ଏଠାଟେ 
ବସବାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେମାନେ ସ୍ଵୀୟ ଜାତି ତଥା ଧର୍ମର ରୀତି, ନୀତି, ବ୍ରତ, 
ଉପବାସ, ପୂଜା, ବିଧ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଆପ୍ରାଣ ଚେଷ୍ଟା କରିଥଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦି ବାସୀଙ୍କ ସହ ନିରବଛ୍ିିନ୍ନ ଅବସ୍ଥାନ ଯୋଗୁଁ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଧାର୍ମିକ ଜୀବନରେ ଆଦାନ -ପ୍ରଦାନ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବେ ଘଟିଛି ଏବଂ ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦ ଧର୍ମଧାରଣାର ସମନ୍ମୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ମାତୃପୂଜା 
ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ଏହାର ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ଉଦାହରଣ ହେଲା ଡାଲଖାଇ । 
ତେଣୁ ଡାଲଖାଇ ସମନ୍ସୟ, ସଂହତି ଓ ଏକ୍ୟ ଭାବର ପ୍ରତୀକ | ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଲୋକଶୈଳୀର କଳା ରୂପେ ପରିସ୍ତୁଟ ହୋଇ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସି ପାରିଛି ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବେଶ୍‌ ଆଦୃତ ତଥା ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଛି । 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ହିନ୍ଦୁ“ ଆଦିବାସଏ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସମନ୍ସୟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “କରମା' 


କୌଣସି ଜାତି, ସମାଜ ବା ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେଦ୍ରର ସଂସ୍କୃତି, ଏତିହ୍ୟ ତଥା ଧର୍ମଧାରାର 
ଅବିଚ୍ଦିନ୍ନ ଅଂଶରୂପେ ସେଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ପର୍ବପର୍ବାଣିର ଭୂମିକା ଅନିସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । ପର୍ବପର୍ବାଣି, 
ଓଷାବ୍ରତ ଓ ଯାନିଜ୍ତାତ୍ରା ପ୍ରଭୃତି ସାମାଜିକ ଜୀବନପ୍ରବାହର ସୂଚକ ଓ ଧର୍ମଜୀବନର ବାହ୍ୟରୂପ । 
ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର ମଧୂର ସମନ୍ମୟରୂ ଉଦ୍ଭବ ଏଠାର 
ପର୍ବପର୍ବାଣି ଗୁଟି ଜ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ପର୍ବପର୍ବାଣି ପରଂ ମାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇ ନଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ବହୁ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ : ଇତିହାସର 
ଧାରାବାହିକତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାତିକ ଜୀବନକୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ବୌଦ୍ଧ ଢୈନ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ଦୈଷ୍ପଟ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପ୍ରଭୃତି ବହୁ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରାର 
ପ୍ରଭାବ ପକାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଏମାନଙ୍କର ପାରସ୍ପରିକ ସଂପର୍କ ତଥ! ସମ୍ମିଳିତ ପରିପ୍ରକାଶ 
ଏଠାଚ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ ଓଷା ବ୍ରତରେ ବଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ । ଦେବଭୂମି ଉକୁଳରେ ଅନେକ 
ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ନାନା ରୂପରେ ପୂଜା ଆରାଧନା କରାଯାଏ । କେଉଁଠି ମନ୍ଦିର ତ କେଉଁଠି 
ନଦୀତଟରେ; କେଉଁଠି ବୃକ୍ଷ ¦ ରେ ତ ବେଉଁଠି ପଥର ଦେହରେ -ସ୍ତାନାନୁସାରେ ଏମାନଙ୍କର 
ବିଭିନ ନାମକରଣ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିରେ କରମାପୂଜା 
କେବେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଟଲା, ତାର କାଳ ନିରୂପଣ କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ । 


ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି ଜଣାଯାଏ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ କରମା 
ପୂଜା ବା କରମା ପବ ମାତୃପୂଜାର ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ | ମାତୃପୂଢା ବା ଶକ୍ତିପୂଜାର ଉପାସନା 
ବୈଦିକ ସଭ୍ୟତାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସିଛି । ହରସ୍ତା, 
ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଥାନ ଗୁଡିକରୁ ମାଟିତନୁ ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ବାହାରିଲା ତାହା ପ୍ରାଗବୈଦିକ 
ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ସଂସ୍କୃତିରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ 
ସେତେବେଳେ ସମାଜରେ ପିତୃ ଉପାସନା ସହ ମାତୃ ଉପାସନା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ଥୂଲା । ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ବିକାଶ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀ 
ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଲାଭ କରିଥୁଲା । ପୂନଶ୍ଚ ଆର୍ଯ୍ୟ ବା ଅଣ- ଆଦିବାସୀଙ୍କ କୌଣସି 
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ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ରେ କରମାପୂଜାର ଉଲ୍ଲେଖ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା କରମାଦେବୀଙ୍କର କୌଣସି 
ପ୍ରତିମୂର୍ଭି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ମୂର୍ଭି ଗଠନ କରି ଦେବ ଉପାସନା କରିବା ମୂଳ ବେଦରେ 
ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ସେ ଯାହା ହେଉ କରମାପର୍ବ ମାଧ୍ଯମରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଜାନି. ନମୋଷୀ. ଧର୍ମ ନଥା ଅଞ୍ଚଳର ଅଧଚବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ୟନେ ମାରସନିକ ନିର୍ଲଲଶୀଳନା (3 
ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


କରମା ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଏକ ସକାମ ପର୍ବ । ମଧ୍ଯ ତଥା ପୂର୍ବ ଭାରତର ଆଦିବାସୀ 
ଅଧୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳର ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଏହି ପର୍ବ ମହାନନ୍ଦରେ ପାଳନ କରାଯାଏ । 
ଓଡ଼ିଶା, ବିହାର, ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ, ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗ ତଥ ଆସାମ ପ୍ରଭୃତି ରାଜ୍ୟରେ ଥବା ପ୍ରା 
ସମସ୍ତ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ କରମା ପର୍ବ ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର କରେ | ରାଜ୍ୟ 
ତଥା ରାଜ୍ୟ ବାହାରୁ ସଂଗୃହୀତ ବିଭିନ୍ନ ତଥ୍ୟକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହା 
ବିଶେଷତଃ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ତିଥ୍‌ରେ ପାଳିତ ହୁଏ । କରମସାନୀ, କରମସାଇଁ 
ବା କରମରାନୀ ହେଲେ ଏହି ପୂଜାର ମୁଖ୍ୟ ଉପାସ୍ୟ ଦେବୀ । ସନ୍ତାନ -ସନ୍ତତି ଲାଭ, ଭାର- 
ଭଉଣୀ, ପୁଅ -ଝିଅ, ପତି -ପତ୍୍‌ୀର ମଙ୍ଗଳ ତଥା ଦୀର୍ଘାୟୁ କାମନା, ସୁଖ-ଶିରୀ ବୃବି, ଭଲ 
ଫସଲ ତଥା ସର୍ବମଙ୍ଗଳ କାମନା ପୂର୍ବକ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଢା କରାଯାଇ ସନ୍ଧଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ 
ରାତିସାରା ଏକ ବିଶେଷ କରମା ନୃତ୍ୟ, ଗୀତର ଆୟୋଜନ କରାଯାଏ । କଷ୍ଟ-ନିବାରିଣୀ 
ଆଦ୍ୟାଶଭ୍ତି କରମସାନୀଙ୍କର ମହର୍ତ୍‌ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଲୋକଙ୍କୁ ଧର୍ମାଭିମୁଖୀ କରାଇବା ଏହାର 
ପ୍ରଚୁନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । କରମାସାନୀଙ୍କ ଦୁଇଟି ରୂପ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | ଭାଗ୍ୟଦେବୀ ପ୍ରସନ୍ନା। 
ହେଲେ ଗୃହ ଧନ, ଜନ, ଗୋପ, ଲକ୍ଷ୍ମୀରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଉଠେ ଓ ରୁଷ୍ଠ ହେଲେ ସେସବୁ 
କ୍ଷଣକ ମଧ୍ଯରେ ଅପସରି ଯାଏ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ଅଭିପ୍ରାୟ ନେଇ ପରଂପରା 
କ୍ରମେ ତାଙ୍କର ପୂଜା୍ଟନା ନିମନ୍ତେ ଏକ ଧର୍ମୀୟ ପରିବେଶର ସୃଷ୍ଟି ଏହା ମଧ୍ଯରେ କରାଯାଇଛି । 


ସୁବିଧାନୁଯାୟୀ କରମାପର୍ବ ଦିନେ ଦୁଇଦିନ ବା ଦିନ ଦିନ ଧରି ଚାଲେ । କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତି ତିନି ବର୍ଷରେ ଥରେ ‘ବଡ କରମା'ର ଅୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ । ଆଖପାଖର 
ଏକାଧ୍‌କ ଗ୍ରାମକୁ ନେଇ ଆୟୋଜିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଏହି ବଡ଼ କରମା ପର୍ବ ଏକାଧ୍କ ଦିନ 
ବ୍ୟାପୀ ଚାଲେ । ଆଖପାଖ ଗ୍ରାମର ଶତାଧ୍‌କ ଯୁବକ ଯୁବତୀ ନିମନ୍ତ୍ରତ ହୋଇ ଆସନ୍ତି ଏବଂ 
ନୃତ୍ୟ, ଗୀତରେ ଭାଗ ନିଅନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ଖାଇବା, ପିଇବା , ରହିବା ଇତ୍ୟାଦିର ସମସ୍ତ 
ଦାୟିତ୍ଵ ବଡ଼ କରମା ଆୟୋଜନ କରୁଥୁବା ଗ୍ରାମ ବହନ କରେ ! ସମୟ ସମୟରେ ନୃତ୍ୟ, 
ଗୀତ ପ୍ରତଯୋଗିତା ଚାଲେ । 
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୭୩ 


ସଂପ୍ରତି ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜସେବୀ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ ଏମିତି ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଆୟୋଜନ କରୁଥ୍‌ବାର ଜଣାପଡ଼େ ¦ ବର୍ଷାରତୂ ବ୍ୟତୀତ 
ବର୍ଷର ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ ଏହାର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇପାରେ । ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧବନିତା 
ଏଥରେ ଭାଗ ନେଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ଯବକ ଯ଼ବତୀଙ୍କର ଆଗହ ବିଶେଷ ଭାବେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । 
କେତେକ କରମାଗୀତରେ ଅଶ୍ଵୀଳତାର ଗନ୍ଧ ସୂସ୍ସଷ୍ଟ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ରୁଚି ରହିତ 
ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ପରଂପରାସିଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ । ଅବଶ୍ୟ ଏହି 
ପରଂପରା ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଲୋପ ପାଇ ଆସୁଛି । ଶିକ୍ଷିତ, ଆଧୂନିକ ଏବଂ ସହରୀ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କରମା ନୃକ୍୍ୟ ଓ ଗୀତର ଆଗ୍ରହ ଓ ରୁଚି କମି ଯାଉଛି । ତଥାକଥ୍ତ 
ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ଏହାକୁ ଅଶିକ୍ଷିତ, ଅସଭ୍ୟ, ଅନାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସ ସ୍କୃତି କହି ନାକ ଟେକଳନ୍ତି । 


କରମା ପୂଜା ବ୍ୟତୀତ ବିବାହ, ଜନ୍ମ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଅବସରରେ କରମା 
ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଦେଖ୍ବାକୁ ମଳେ | ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଲୋକାନୂରଞ୍ଜନ ବା 
ଚିତ୍ତବିନୋଦନ । ଆଜି ଟେଲିଭିଜନ, ଭିଡ଼ିଓ, ରେଡ଼ିଓ ଆଦିର ବହୁଳ ପ୍ରଚଳନ ତଥା 
ସରକାରଙ୍କ ତରଫରୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ଉନ୍ନୟନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଯୋଗୁ 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ କରମା ସଦୃଶ ଲୋକାନୁରଞ୍ଜନର ସାଧନଗୁଡ଼ିକର ଆଦର କ୍ରମଶଃ 
କମିବାକୁ ଲାଗିଛି ଓ ଲୋପ ପାଇ ଆସୁଛି, କିନ୍ଧୁ ଯେତେଦୂର କରମା ପୂଜାର ପ୍ରଶ୍ନ ଜଡ଼ିତ 
ତାହା ଆଜି ମଧ୍ଯ ପାଳିତ ହେଉଛି । 


କଥାରେ ଅଛି ‘ଦେଶକେ ଫାଙ୍କ କି ନରକେ ବାଙ୍କ ' । ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି , 
ସାମାଜିକ ରୀତିନୀତି, ଆର୍ଥକ ପରିସ୍ଥିତି ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ପରଂପରାର ତାରତମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ଅଞ୍ଚଳ ଭେଦରେ କରମା ପୂଢଜାବିଧ୍‌ ତଥା ନୃତ୍ୟରେ କିଛି କିଛି ପ୍ରଭେଦ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆକର୍ଷଣ 
କରିଥାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଓ ଏହାର ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା କରମାପର୍ବ 
ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍କ ଏକାଦଶୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଆଶ୍ବିନ ମାସର ଅନିର୍ଦିଷ୍ଟ କାଳଯାଏ ଚାଲେ ।୧। 
କେଉଁଝର ଜିଲ୍ଲାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପୂଜା ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ ପୌଷମାସର 
ଶେଷଯାଏ ଚାଲେ ।୨। ଆମ ଅନୁଧ୍ୟାନରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ବଲାଙ୍ଗୀର ଓ ଏହାର ଆଖପାଖ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରତିମାସ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କରମାସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାର ବିଧ୍‌ 
ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଶରତରତୂରେ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କରମାସାନୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏକ ବିଶେଷ ପୂଜାର ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ପୂନଶ୍ଚ ପଦମପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଖଏରା ଗ୍ରାମରେ 
ଆଶ୍ମିନ ମାସର ଶ୍ଵକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୂର୍ଗା ଦଶମୀ ପରଦିନ ଏକ ବିରାଟ କରମାପର୍ବର 
ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳର ବହୁ ଗ୍ରାମରୁ ଲୋକେ ଆସି ପର୍ବରେ ଭାଗ ନିଅନ୍ତି । 


ଏହାକ୍ର କରମ୍‌ସାନୀଙ୍କ ପୀଠ ବୋଲି ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ( ବିଂଝାଲ ) ମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଧାସ । 
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ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ବିଂଝାଲ ଅଧୁଷିତ ବରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ପଦମ୍ପୂର ଓ ଘୈସ 
ଅଞ୍ଚଳରେ କରମା ଓ ଡାଲଖାଇ ବିଂଝାଲମାନଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ବଣାଇ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଦିବାସୀ 
ମାନଙ୍କର କରମା ପର୍ବ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ତାକୁ ଚୈତ୍ର ପର୍ବ କୁହାଯାଏ । 
ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ ରାଜ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଗତ ରାୟପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଗଣ୍ଡ କୋଲ. ବୈଗା ପଉ୍ତି 
ଆଦିବାସୀମାନେ କରମା ନୃତ୍ୟକୁ Spring Dance କହନ୍ତି । ୩ । ରାୟଗଡ଼ର 
ଓରାମମାନେ ଏହାକୁ ମଇମାସରେ ପାଳନ କରନ୍ତି ଏବଂ May-Day Festival କହନ୍ତି | 
୪। ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ମୟୂରଭଞ୍ଚ ଓ ଢ଼େଙ୍କାନାଳର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଏହି ପର୍ବ 
ଅତି ଉତ୍ସାହର ସହ ପାଳିତ ହୁଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ତଥ୍ୟ ସମୂହକୁ ଲିଭି କରି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ କରମା ପର୍ବ ପାଳନର 
କୌଣସି ସଠିକ ଦିନ ବାର ନାହିଁ । କାରଣ ହନ୍ଦୁ ପର୍ବପର୍ବାଣି ସଦୃଶ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବପର୍ବାଣି 
ପାଳନର କୌଣସି ସଠିକ ଦିନ, ବାର, ନୀତି ନିୟମ ସାଧାରଣତଃ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ୫ 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶରତରତ୍ୂରର ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଳ ଏଜାଦଶୀ ଏବଂ 
ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଲ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କରମା ପୂଜା ପାଳନ କରାଯାଏ | ଏହି ତିଥ୍‌କୁ ‘କରମା ଏକାଦଶୀ 
କହନ୍ତି । ଏହା ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 


ହିନ୍ଦୁରୀତି ଅନୁଯାୟୀ କାରିକ ଶୁକ୍ଳ ବୈଶାଖ ଶୂକ୍କ ଏବଂ ଆଷାଢ଼ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ 
ପରି ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍କ ଏକାଦଶୀ ଏକ ବଡ଼ ଏକାଦଶୀ । ଏହି ଦିନ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ନିଜଳା ଉପବାସ କରିବାର ବିଧ୍‌ ଏଯାବତ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ । ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ମାତୃଶଭ୍ତିର 
ଆରାଧନା ହେଉଥଲା, ତହିଁରେ ଶରତରତୂର ବିଶେଷତ୍ଵ ନ ଥୁଲା । ମାନବ ଜାତି ମଧ୍ଯରେ 
ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ତଥା ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତିର ଅଭ୍୍ୟୁସ୍ରାନ ପରେ ବୈଦିକ ସଭ୍ୟତାରେ ଏହି ଶରତ 
ରତୃର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା । ବୈଦିକ-ରଷିଗଣ ବେଦୋପନିଷଦରେ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ 
କହିଯାଇ ଅଛନ୍ତି -“* ଜୀବେମ ଶରଦାଂ ଶତଂ.... ପ୍ରବାୟାମ ଶରଦଂ ଶତାତ୍‌ !'? ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶରତ ରତୁଟି ସମଗ୍ର ମାନବସଭ୍ୟତା ତଥା ଜୀବଜଗତ ନିମନ୍ତେ ମୂଳ ତଥା ମୁଖ୍ୟ । ଏହି 
ରତୁରେ ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ ଶୁଦ୍ଧପୂତ ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇ ଉଠୁଥାଏ । ଜଳ ସୁନିର୍ମଳ 
ଦେଖାଯାଏ । ଆକାଶ ନିର୍ମଳ ଦିଶେ, ପବନ ମୃଦୁ ମନ୍ଦ । ସମସ୍ତ ଧରିତ୍ରୀ ଅନ୍ନ ବ୍ରହ୍ମରେ 
a ହେଉଥାଏ । ଏଣୁ ଏହି ରତୂରେ ମାଆଙ୍କର ଆରାଧନା କରାଯାଏ | ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ବ୍ରହ୍ମ ଥ: ନା ମଧ୍ଯ ହୁଏ ! ଜଳ ବ୍ରହ୍ମ ବନସ୍ପତି- ଥିଷଧାୟ-ଅନ୍ନାଦୟ ବ୍ରହ୍ମ ଅଗ୍ନି ବ୍ରହ୍ମରେ 
ହୋମ ।ନ୍ଥାଦି ଶବ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମ ହୃଦୟାକାଶରେ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଆସେ ତହିଁରେ ଶୂନ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମ ଏସବ୍ରର 
ଆରାଥଂ। }ଏ । ୬ । ଶରତ ରତୂର ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ କିମ୍ବା ଆଶ୍ମିନ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ 
ଦିନ କରମାଧପର୍ବ ପାଳନ ପଛରେ ଉପରୋକ୍ତ ହିନ୍ଦୁ ବିଚାରଧାରର ପ୍ରଭାବ ସହଜେ ଅନୁମେୟ । 
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୭୫ 


କରମାପୂଢାରେ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନ କରା ନ ଯାଇ ଗୋଟଏ କିମ୍ବା ଦ୍ୂଇଟି ତାଳ ସ୍ଥାପନ 
ପୂର୍ବକ ଦେବୀପୂଜା କରାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କରମା ଗଛର ଡ଼ାଳରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରାଯାଏ । ଏଥ୍‌ରେ ଗ୍ରାମର ଝଁକର, ଦେହେରୀ କିମ୍ବା ପୂଢାରୀର ଭୂମିକା 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ! ଦେବୀଙ୍କ ଆହାନ କରିବା ସମୟରେ କିମ୍ବା ପ୍ରଜା କରିବା ବେଳକ ପଢା 
କରୁଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଶରୀରରେ ଦେବୀ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି । ସେ ଯାହା ହେଉ ବୃକ୍ଷପୂଜାର ( Tree 
Worship ) ଏହା ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଣ ଉଦାହରଣ |! କରମାଗଛର ଡ଼ାଳକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ 
ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ କରମା ଗଛକୁ ହରିଦୁ ଓ ଦେଶଜ ଭାଷାରେ 
ହଳନ୍ଦ କୁହାଯାଏ । ବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ହରିଦ୍ରାବର୍ଣ୍ଣ ସୌଭାଗ୍ୟର ସୂଚକ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ଦେବୋପାସନା ନିମନ୍ତେ ମଙ୍ଗଳମୟ । ୭। 


ଅଞ୍ଚଳ ଭେଦରେ କରମାଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍‌ବା କରମା 
ଡାଳରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭେଦ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ଏହାର Botanical ନାମ ଗୁଡିକ ହେଲା : 
Nauclea Parvifolia, Shorea Robusta, Ptero Carpus Marspium, 
Adina Cardifolia, Kauclea Parvifolia | F । କରମା ପୂଜା ଯଦିଓ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଶେଷଭାବରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ, ତଥାପି ଆଞ୍ଚଳିକ ପ୍ରଭେଦ 
ସାଙ୍ଗକୁ ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ପୂଜାପ୍ରଣାଳୀରେ ପ୍ରଭେଦ (Inter-tribal 
differences) ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଶାଳଗଛର ଡାଳକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ 
ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍‌୍ବାର ଦେଖାଯାଏ । ଏହାର ଦୁଇଟି ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ରହିଥାଇ ପାରେ । 
କେଉଁ ଯୁଗରୁ ଆଦିବାସୀମାନେ ଜଙ୍ଗଲରେ ବସବାସ କରି ଆସୁଛନ୍ତି, ତାହା କହିବା ସହଜ 
ନୁହେଁ । ଜଙ୍ଗଲଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଉପରେ ସେମାନେ ନିର୍ଭରଶୀଳ | ଏଠାର ଜଙ୍ଗଲ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଶାଳଗଛର ଜଙ୍ଗଲ । ୯ । ଏଠାରେ ଶାଳଗଛ ପ୍ରଚୁର ପରିମାଣରେ ଓ ସହଜରେ ମିଳୁଥ୍‌ବାରୁ 
ଏହି ଗଛର ଡାଳକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରେ । ଏହାଛଡା ଶାଳଗଛର ଡାଳକ୍ର କରମସାନୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପଛରେ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ଏକଦା 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥ୍‌୍ଲା ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ଅଦ୍ୟାପି 
ସେ ଯୁଗର ଧ୍ଵଂସାବଶେଷ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ପଶ୍ଚିମ- ଓଡ଼ିଶାରେ ବଣପାହାଡ଼ରେ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ ।୧୦। ବଦ୍ଧ ଦେବଙ୍କ ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଶାଳଟ୍‌ କ୍ଷ ଉଦ୍ୟାନରେ ହୋଇଥ୍‌ଲ। ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼େ । ୧୧। ଏହି ଚଥ୍ୟକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲାପରେ କରମାପୂଢାରେ ବୌଦ୍ଧଧମର ପ୍ରଭାବକୁ 
ଏଡ଼େଇ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
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PF GKG ne eek are Ar eae QQ ST A 


Sa - to da: 


କରମାପର୍ବ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀପରବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପାରିବାରିକ ସ୍ତରରେ ଏହା ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । କେନ୍ଦୁଝର ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଇଁ କୌଣସି କରମବାଲା ଆସି ଯାତ୍ରା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେ କୌଣସି ଗୃହସ୍ଥ ଭାଦ୍ରବ ଶ୍ରକ୍କ ଏକାଦଶୀରେ କରମାବ୍ରତ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
ସଂଧ୍ୟା ସମୟରେ କରମାମଛ ମୂଳେ ମୂଳା କରି ଜନମା ଡାଳ ଦୁଇଟି ଆଣନ୍ତି ଏବଂ ନିଳ ମନ 
ଅଗଣାରେ ପୋତି ରାତ୍ରିଟି ଉଜାଗର ରୁହନ୍ତି । ଏଥୁରୁ ପାରିବାରିକ ସ୍ତରରେ ହେଉଥ୍‌ବା କରମା 
ପର୍ବର ସୂଚନା ମିଳେ | ପୂଜା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଦୀପରେ ସାଧାରଣତଃ ଘିଅ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଥାଏ କିନ୍ତୁ ସମ୍ବଲପୁରରେ ମଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ଏହାକୁ ଫୁଲି” କହନ୍ତି । ମହୁଲରୁ 
ପ୍ରସ୍ତୃତ ଖାଣ୍ଟି ଦେଶୀମଦକୁ ଫୁଲି କୁହାଯାଏ । ସିରିଟ୍‌ ବା ପେଟ୍ରୋଲ ସଦୃଶ ଏହାର ଇନ୍ଧନ 
ଶକ୍ତି ଥାଏ ।୧୨। 


ବୋଡ଼ାସମ୍ବରର ପଦମପୂର, ଖାଲସା, ବାଇଶି, ପହିଲପାର ଇତ୍ୟାଦି ଅଞ୍ଚଳର 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କର୍ମଦେବତା ଏବଂ ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ କରମସାନୀାଙ୍କ ( ସିଆନୀ ଶବ୍ଦରୁ ସାନୀ 
ହୋଇଛି; ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ସିଆନୀ କହନ୍ତି ) ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଦୁଇଟି କରମା” ବା ‘କଲମୀ! 
ବା ‘ମୂଏର” ଗଛର ଡାଳକୁ ପୂଜା ମ୍ତପରେ ପୋତି ପୂଜା କରାଯାଏ । ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ 
ବିଶ୍ଵାସ ଯେ କର୍ମ ଦେବତା ଏବଂ ତାଙ୍କ ସ୍ତୀଙ୍କ ପରିଣୟରୁ କ୍ଷେତରେ ଫସଲ ଭଲ ହେବ ଓ 
ଜଙ୍ଗଲରେ ଫଳ, ମୂଳ, କାଠ ପ୍ରଚୂର ମିଳିବ । ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ଅଞ୍ଚଳରେ ହେଉଥ୍‌ବା କରମା 
ପର୍ବରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟି କରମା ଡାଳ ପାଖାପାଖ୍‌ ପୋତା ହୋଇଥାଏ । ଏହା କରମ ରାଜା ଓ 
କରମ ରାଣୀଙ୍କ ବିବାହ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପରି ଲାଗେ । କରମ ରାଜା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ କରମ ରାଣୀ ପୃଥ୍ବୀର 
ପ୍ରତୀକ । ଦୁଇଜଣଙ୍କ ପରିଣୟ ପ୍ରଚୁର ଶସ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାକ୍ର ତୂରାନ୍ଧିତ କରେ । ୧୩ । ଏଥୁରୁ 
ଉଭୟ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ୟର ସୂଚନା ମିଳେ । 


ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ପ୍ରଭେଦକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ବସବାସ କରୁଥ୍‌୍ବା ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ପୂଜା ପ୍ରଣାଳୀରେ ପ୍ରଭେଦ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଏ ସଂପର୍କରେ ହିଲ ଖଡିଆ ଏବଂ ଦୁଧ ଖଡିଆଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା 
ପ୍ରଭେଦ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ହିଲ ଖଡ଼ିଆ ମାନେ କରମା ପୂଜା ଅବସରରେ କରମ 
ରାଜାଙ୍କ ପାଖେ କୁକୁଡା ଓ ବୁକା ବଳି ଦିଅନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ଓରାମ ଓ ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ବଂ "ନ୍ତି ନାହିଁ। ୧୪। 


“ଞ୍ଚଳିକ ଭିନ୍ନତା ଅନୁସାରେ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ନାର ପଦ୍ଧର୍ତିଆଠ ଭିନ୍ନତା ଦେଖା ଦେଲେ ହେଁ 
ଦେବ .::ଭାଧନାର ମହର୍୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଦିବାସୀ ନିକଟରେ ସ୍ଵୀକୃତ । ବ୍ଧ୍ର୍ବରୁ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜରେ ଶକ୍ତି ଆରାଧନା ବା ମାତୃ ଆରାଧନା ଯେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା, ଏକଥା ନିଃସନ୍ଦ୍ଦରେ 
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ଞସାପ଼ଵକ ଅଥ ଓଃ ୭୭ 


କରହାଯାଇପାରେ ! ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ମାତୃ ଆରାଧନାର ଧାରା ପ୍ରଚଳିତ ନଥ୍୍‌ଲେ ଆଜି 
ମଧ୍ଯ ଭାରତର ସମଗ୍ର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ତାର ପ୍ରକାଶ ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା କିପରି ? ସମୟ 


ସ୍ରୋତରେ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ମାତୃପୂଜା ବହୁ ପରିବର୍ଭିତ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଅଛି ସତ୍ୟ, 
ମାନୁ ତାର ଆରମ ଆର୍ମ୍ଧତର ସମମ୍ରେ ଦୋଇଥୁନା ଚିଶ୍ଚିଚ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ କରମାପୂଜା ପରଂପରା ଏଠାରେ ପୂରାତନ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଚଳିତ ମାତୃ ପୂଜା ବା ଶକ୍ତିପୂଢାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ ! ବୃକ୍ଷପୂଜା ( ree 
Worship ) ପରଂପରା କେବଳ ଭାରତ ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀର ସବୁଠୁ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା 
ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ । ୧୫ । ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ଟୋଟେମ ତତ୍ତ୍ର ମାତୃଶକ୍ତି 
ଧାରଣା ବା ବିଶ୍ଵାସର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରି ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର କରମା ପର୍ବ ମାତୃପୂଢା ସହ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇ ହିନ୍ଦୁସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଛି । ଯୁଗ ଚେତନା ପରିବର୍ଭନ ହେବା ସଂଗେ 
ସଂଗେ ମାତୃପୂଜା ଆଜି ଜଣକର ନ ହୋଇ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଛି । ଶର୍ତିପୂଜାର ଏହି ଗଣଧର୍ମୀ 
ରୂପ ସଂପ୍ରତି ଅନେକ ପ୍ରାଣକୁ ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଡ ସଂପ୍ରଦାୟ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଗୋଟିଏ ସୂତ୍ରରେ 
ବାନ୍ଧିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇ ପାରିଛି । 


କରମାପୂଜାର ଉପ୍ବତ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମତାନ୍ତର ଅବଶ୍ଯ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । 
କେତେଜଣଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଏକ ହିନ୍ଦୁ ପର୍ବ ଏବଂ ଆଉ କେତେଜଣ ଏହାକୁ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ 
ବୋଲି କୁହନ୍ତି । ଡାଲଟନଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ । ଏହି ପର୍ବ ଓ ଭବିଷ୍ୟପୁରାଣ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ ନିରୂପଣ କରି ହିନ୍ଦୁମାନେ କରମାପର୍ବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ୧୬ । ବିଶିଷ୍ଠ 
ସମାଜ ତଥା ମାନବଶାସ୍ତ୍ରବିଦ୍‌ ଶରତ୍‌ ଚନ୍ଦ୍ର ରାୟଙ୍କ ମତରେ କରମା ଏକ ହିନ୍ଦୁ ପର୍ବ । 
ଆଦିବାସୀମାନେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସି ଏହି ପର୍ବପାଳନବିଧ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ।“୧୭ । 
୯ulshaw ଙ ମତରେ ମାହାତୋମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ସାନ୍ଧାଳିମାନେ ଙକରମାପର୍ବ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଅନେକ ଗୁଡିଏ କରମାଗୀତ ରାମାୟଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ ।୧୮ । 
ହୋଟାନାଗପୁରର ମୁଣ୍ଡା, ଓରାମ, ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆ, ଢ଼େଲକି, ହିଲ ଖଡିଆ, ଚେରୋ, 
କୋରଞୱ୍ବା, ବିରଜିଆ ପ୍ରଭୃତି ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଯେଉଁ କରମା ପର୍ବ ପାଳନ 
କରନ୍ତି ତାହା ହିନ୍ଦୁରପର୍ବ ବୋଲି ଅଜିତ କୁମାର ସିଂହ, ମାର୍ଟିନ ଓରାନ ତଥା ପାଉଲ ଓଲୋପ 
ପ୍ରମୁଖ ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ୧୯ | 


ସେ ଯାହା ହେଉ ଉଦିଷ୍ଟ ଦିନ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଆଦିବାସୀ ଉଭୟେ ମିଶି କିମ୍ବା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବେ 
କରମ ସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାର ଦେଖାଯାଏ ! ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ନିମ୍ପଶ୍ରେଣୀ/ଜାତିର 
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a ୭୮ 


ହିନ୍ଦୁମାନେ କରମା ପର୍ବ ମହାନନ୍ଦରେ ପାଳନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ମଧ୍ଯ ତଥା ପୂର୍ବ ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ କରମା ପର୍ବ ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଭାବ ଏବଂ ଆନନ୍ଦରେ ପାଳିତ 
ହୁଏ ସେହି ଉଲ୍ଲାସ ଓ ଉନ୍ମାଦନା ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କଠାରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ପୂଜା ଦିନ 
ପରିବାରର ସମସ୍ଥ ସତ୍ଧ୍ୟ ଲମସ୍ଥିନ ନହି ଲ୍ଲେଟ ଘାଟ ହଅନି । ସମସ୍ତେ ସମସ୍ପଙ୍କୁ ମନତ୍ଧରି 
ସଂଖୋଳି ନିଅନ୍ତ- ସମସ୍ତ ବାଦ -ବିବାଦ, କଳହ, ମନାନ୍ତର, ମତାନ୍ତରର ପୂର୍ଣ୍ଣଛେଦ ପଡ଼େ । 
ତେଣୁ ଯଥାର୍ଥରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ମାତୃପୂଜାର ଏହି ସୁବର୍ଶ୍ଣ ସୁଯୋଗ ଭାଇ, ବନ୍ଧୁ, 
ଶତୁ, ମିତ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଟାଣି ଆଣେ ଗୋଟିଏ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁକୁ ଯେଉଁଠି ନିଷ୍ପାପ ଭକ୍ତି ଭାବଧାରାର 
ଉନ୍ମେଷ ଘଟେ । 


ବିହାର ରାଜ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଗତ ରାଞ୍୍‌ ଜିଲ୍ଲାରେ ଅନେକ କ୍ଷତ୍ରୀୟ ଜମିଦାର ଉପବାସ ରହି 
ଉଚିତ ବିଧାନରେ କରମାବ୍ରତ ପାଳନ କରିବାର ସୂଚନା ମିଳେ | ଏଠାରେ କରମସାନୀ 
ଯାତ୍ରା ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କର ପାର୍ଶ୍ଵ ପରିବର୍ରନ ଏକାଦଶୀ ଦିନଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । କେତେକାଞ୍ଚଳରେ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ହିନ୍ଦୁମାନେ ଭୋଗ ଆଦି ଅର୍ପଣ କରି କେବଳ 
କରମା ପୂଜାରେ ଭାଗ ନିଅନ୍ତି ; ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପରି ରାତିସାରା ଉଚ୍ଚାଗର ରହି ନୃତ୍ୟ -ଗୀତରେ 
ଭାଗ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଏହା ହିନ୍ଦ୍ରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ପୂଜା 
ହୋଇପାରେ, ଜିନ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ସର୍ବଦା ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । 


ହିନ୍ଦୁ ମତାନୁଯାୟୀ କରମାପର୍ବର ମୁଖ୍ୟ ଦେବୀ ହେଲେ କର୍ମ ବା ଭାଗ୍ୟଦେବୀ । 
କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ସେ ଦେବତା ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପୂଢା ପାଆନ୍ତି । ପାର୍ଶ୍ଵ ପରିବର୍ଭନ ଏକାଦଶୀ 
ଦିନ ଏହି ପର୍ବ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବତା ମଧ୍ୟ ଏହାର ଅନ୍ତଭୂ କ୍ତ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ତିନୋଟି ବାଉଁଶକ୍ର ଯୋଡ଼ି ତନ୍ମଧ୍ୟରେ କରମାଡାଳ ପୋତା ହୋଇ କର୍ମ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ଆବାହନ ଓ ପୂଜାଦି ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ତ୍ରି ଗୁଣାମ୍ମିକା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଧର୍ମ ଓ କର୍ମଦେବ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ । ଧର୍ମର ବିପ୍ଲବ ବା ପରିବର୍ଭନ ସମୟରେ ସମ୍ରନ୍ଧୟକୁ 
ଶାସ୍ତାନୁମୋଦିତ କରିବା ପାଇଁ ଅଥର୍ବ ବେଦର ଆଲ୍ଲା ଉପନିଷଦର ଉତ୍ପରି ହୋଇଛି ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ ' ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମ ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍ସୟ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍‌ଥାନ ପତନ ଓ ପରିବର୍ରିତ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ଅକ୍ଷୟ ଓ ଅମୃତ ହୋଇ ରହିବ । ୨୦ । 


ବୋଧହୁଏ ହିନ୍ଦୁସମାଜରେ କରମା ପର୍ବ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଆଦୃତ ନହେବାର କାରଣ 
ହେଲା, ଏହି ଅବସରରେ ହେଉଥ୍‌ବା ଦେଶୀ ମଦ, କୁସୁନା, ହାଣ୍ଡିଆ ଓ ମହୁଲି ମଦର 
ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର | ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ପୂଜା ପର୍ବ ସଦୃଶ କର ମାପୂଜାରେ ମଦର 
ଆବଶ୍ୟକତା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେ ହୁଏ । କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭୋଗ ସାଙ୍ଗକୁ 
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ମଦ ମଧ୍ଯ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ । ତା ପରେ ରାତିସାରା ମଦ୍ୟପାନ ପୂର୍ବକ ନୃତ୍ୟ ଗୀତର ଆସର 
ଟ୍ଟମେ । ବୟସ୍କ ଲୋକଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅଛ୍ପ ବୟସର ପୂଅ, ଝିଅମାନେ ମଧ୍ଯ 
ମଦ୍ୟପାନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ, ଦେବୀଙ୍କୁ ଭୋଗ ଦେବା ଆଳରେ ଭାଙ୍ଗ, 
ମଞ୍ଚଢେଲ. ମହଲି ମଦ, ଖଳୀନୀ ରସ. କସୁନା. ହାଣ୍ଡିଆ ଲନ୍ଯାଦି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟର 
ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ଫଳରେ ଉଭୟ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷ ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟ ସେବନ କରିବାର 
ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ସମୟରେ ଯୁବକ-ଯୁବତୀମାନେ ହାତଛନ୍ଦା ଛନ୍ଦି 
ହୋଇ, ଅଣ୍ଟା ଧରାଧରି ହୋଇ କରମାନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ନୃତ୍ୟଭଙ୍ଗୀ ଓ ଗୀତରେ ଅଶ୍ଲୀଳତାର ପ୍ରବେଶକୁ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯୁବକ, ଯବତୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏକ ପଟେ 
ଦୈବୀଙ୍କ ନୀରେ ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ସେବନ ଏବଂ ଅନ୍ୟପଟେ ସଂଯମ ରକ୍ଷା କରିବା ଘଟଣା 
ସର୍ବଦା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ | ତେଣୁ କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ ସମୟରେ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅଶ୍ବୀଳତାର ଗନ୍ଧ ବାରି ହେଵା ସ୍ଵାଭାବିକ | ସେଥୁପାଇଁ କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ 
ଗୀତ ତଥାକଥ୍ତ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ପାରି ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
କହିବାକୁ ଗଲେ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକନୃତ୍ୟ ତଥା ଗୀତକୁ ଆଜିର ସଭ୍ୟ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ 
ନିମ୍ନସ୍ତରର ବୋଲି ବିବେଚିତ କରିଥାଏ ! 


କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ଅଶ୍ଡୀଳ ଭାବେ ଅଭିହିତ କରି ଭୁ କୁଞ୍ଚନ କରିବା ଏକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ପରିଚୟ ଦିଏ । ଏତତ୍‌ ଦ୍ଵାରା କରମାପର୍ବ ପଛରେ ନିହିତ ଆଦର୍ଶ, ଭକ୍ତିଭାବ 
ଓ ନିଷ୍ଠା ଲୁଚିଯାଏ । କେଉଁ ଆବହମାନ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଏହି ମାତୃପୂଜା ଅଶ୍ବୀଳତାର ପୃଷ୍ଠଭୂମି 
ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇଛି ବୋଲି ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ସମୀଚୀନ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । 
ସଭ୍ୟସମାଜ ଯାହାକୁ ଅଶ୍ବୀଳ କୁହେ ତାହା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ମୂଲ୍ୟହୀନ, କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତି ତାକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କରିଛି । 


ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଯୌନତା ( Se× ) ଏବଂ ମଦ୍ୟପାନ ସାମାଜିକ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଥ୍‌ବାରୁ ଅବିବାହିତା ସ୍ତୀ, ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯୌନ ସଂପକ କିମ୍ବା ଛୁଆ - 
ପିଲା, ସ୍ତୀ-ପୂରୂଷଙ୍କ ମଦ୍ୟପାନକୁ ଗୁରୁତର ଅପରାଧ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ନାହିଁ। ବାହ୍ୟ ଜଗତର 
ଲୋକେ ଏସବୂକୁ ନିମ୍ନମାନର ମନେ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତାହା ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । 
କୌଣସି ଚିନିଷ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ କରିବା ପରିବର୍ଚେ ତାକୁ ଯୁଗୋପଯୋଗୀ ଏବଂ ସାର୍ବଜନୀନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ମନେହୁଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କରମାରେ ଥ୍‌ବା ଅଶ୍ଲୀଳତାର ଚେରକୁ 
ଉପାଡ଼ି ଫିଙ୍ଗି ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଚେତନାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା 
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ଯୁଭ୍ତିଯୁକ୍ତ ଅଟେ | କରମା ପର୍ବ ପଛରେ ନିହିତ ଭକ୍ତିଭାବ, ସ୍ବେହ, ଶୁଭେଛୁ|, ଶାନି ଓ ମୈତ୍ରୀର 
ବାଉଁଁକୁ ପୁନ୍ଜୀବିତ କରିବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । 


ପରିବର୍ରନଶୀଳ ସମାଜର ପ୍ରଭାବରେ ହେଉ ଅବା ଦାରିଦ୍ର୍ୟର କଷାଘାତରେ ହେଉ 
ଯେଉ ଆାଦିବାସା ମାନେ ଗ୍ରାକ୍କିଧାନ ହେଇ ଯାଇଛନ୍ତି କି୍ବା ଯାଉଛନ୍ତିୟ ସେମାନକ ମରେ 
ଅଧ୍କାଂଶ କେବଳ ପୂଜା କରୁଥ୍ବାର ଦେଖାଯାଏ ! ସାଧାରଣତଃ ସେମାନେ କରମାନୃତ୍ୟ 
ଓ ଗୀତକୁ ପରିହାର କରିଥାନ୍ତି । ପରଂପରା ନାଁରେ କିଛି ସମୟ ନୃତ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂଯମ ରକ୍ଷା କରିବାର ଦେଖାଯାଏ | 


ସଂପ୍ରତି ଜାତି, ବର୍ଣ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷର ଲୋକେ ଯନ୍ତ୍ର ଯୁଗରେ ପେଶିହୋଇ 
ସମୟାଭାବରୁ ନିଜର ପାରଂପରିକ ଜୀବନ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପାଶୋରିବାକୁ ବସିଛନ୍ତି । ପରିବର୍ରିତ 
ସମାଜରେ ଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀ ଓ ହରିଜନମାନେ କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ତଥା 
ଅଶ୍ଵୀଳତାଠୁ ଦୂରେଇ ରଖୁଛନ୍ତି । ସହରାଞ୍ଚଳର ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦୂରଦର୍ଶନ 
ତଥା ଆକାଶବାଣୀ ପ୍ରଭୃତି ସରକାରୀ ସଂସ୍ଥା ଗୁଡିକ କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଦୃତ କରିବା ପାଇଁଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । ଏଥ୍‌।ପଇଁ ନୂଆ ଶକ୍ଷା ଓ 
ନୂତନ ସାମାଜିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସାଙ୍ଗକୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବାକୂ ପଡ଼ିବ । 


କରମା ପରି ଆଦିବାସୀ ପର୍ବପର୍ବାଣି ସମୟରେ ଅସଦ୍‌ଉପାୟରେ ହେଉଥ୍‌ବା 
ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ ବୃଦ୍ଧିପାଏ । ନିରୀହ, ସରଳ ଆଦିବାସୀ ଭର୍ତି ଭାବନାକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ମଦ ଆଦି ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତାର ସାମାଜିକ 
ତଥା ଆର୍ଥକ ଜୀବନ ଅତିଷ୍ଠ ହୋଇଉଠେ । ଏକଦା ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରଶାସକ କରମା ପର୍ବ ସମୟରେ 
ପଦମପୁୂର ଅଞ୍ଚଳରେ ମଦ ବ୍ୟବସାୟ ଉପରେ କଟକଣା ଜାରି କରିଥଲେ । କିନ୍ତୁ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜରେ ମଦ୍ୟପାନକୁ ସାମାଜିକ ତଥା ଧାର୍ମିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିଥ୍ବାରୁ ଏ ଦିଗରେ 
ଆଶାନୂରୂପ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ। ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବୀ ଅନୁଷ୍ଠାନର 
ଉଦ୍ୟମ ଓ ଭୂମିକା ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । 


ମାନ୍ଦଳ ଆଶ୍ରିତ କରମା ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ବିଶେଷତଃ ଭାଟିଆଲି ଏବଂ ପାହାଡ଼ି ରାଗ ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଶକ୍ତିପୂଜା ମାତ୍ରକରେ ମାଳଶ୍ରୀ ଗାନ କରାଯାଏ ଏବଂ କରମାରେ ମଧ୍ଯ ମାଳଶ୍ରୀ 
ଗାନ କରାଯାଏ । କରମସାନୀଙ୍କ ବନ୍ଦନା, ମାହାତ୍ମ୍ୟ ତଥା ପୂଜା ବିଧାନ ସଂପର୍କିତ ଗୀତ 
ଗୁଡିକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କରମସାନୀଙ୍କୁ ଦ୍ରର୍ଗା, ଶଙ୍କର କାମେନୀ, ପାର୍ବତୀ 
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ପ୍ରଭୃତି ରୂପେ ଆରାଧନା କରାଯାଏ । ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, ପୁରାଣ ଆଦିର ନହୂ ତଥ୍ୟ 
ଓ ଚରିତ୍ରର ସୂଚନା କରମା ଗୀତରୁ ମିଳେ । କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ପରିବେଶକୁ ଆହୁରି 
ସୁନ୍ଦର ଓ ସରସ କରିବା ପାଇଁ ମଝିରେ ମଝିରେ ମାନ୍ଦଳର ଜନ୍ମ , ମାନ୍ଦଳର ମାପ, 
ରମସାନଙକ ଜନ୍ମ ବୃଭାତ୍ତ ପରିବେଷଣ କରାଯାଇଥି। ଏ ¦ ଦେଖଣାହାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 


ପ୍ରଶ୍ନ ମାଦଳ ବାଦକ କିମ୍ବା ଗାୟକକୁ ପଚାରିଥାନ୍ତି । ୨୧ । 


3) 


ଗୀତର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଶୈଳୀରେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଆଦିବାସୀ 
ଶୈଳୀର ସମନ୍ସୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କରମା ନୃତ୍ୟକୁ ଦୁଇଟି 
ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ - ‘ଆଦିବାସୀ ଓ ଦେଶୀ” କରମା | ଆଦିବାସୀ କରମାରେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଭାଗ ନେବାର ଦେଖାଯାଏ ଓ ଦେଶୀ କରମାରେ 
ସାଧାରଣତଃ ହରିଜନ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ କରମାରେ 
ଧୂନକେଲ ନାମକ ଏକ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ | ଏଥ୍‌ରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଉଭୟେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି ! ପୁରୁଷ ବାଦ୍ୟକାରମାନେ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି । ଦେଶୀ କରମାରେ ପ୍ରାୟ ସ୍ତ୍ରୀ 
ଲୋକମାନେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । କା ଭୀ କେଉଁଠି ପୂରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ 
ଅଲଗା ଅଲଗା ଧାଡ଼ିବାନ୍ଧି ନୃତ୍ୟ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ଦେଶୀ କରମାରେ ସମ୍ବଲପୁରୀ 
ଗୀତ ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଓଡ଼ିଆ ମୁଖ୍ୟତଃ ମଥୁରାମଙ୍ଗଳ ଓ ବୈଦେହୀଶ ବିଳାସର ଛାନ୍ଦ 
( ସୂର ଓ ଗାୟନ ପବ୍ଧତି ସମ୍ୃୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ) ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । ସମ୍ବଲପୁରୀ ପଲ୍ଲୀଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟରେ 
ଛାନ୍ଦର ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ୨୨ । 


ଏହି ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସ୍ତଷ୍ଟ ଯେ କରମା ପର୍ବ ଉପରେ ହିନ୍ଦ୍ର ପରଂପରାର 
ପ୍ରଭାବ ଏବର ନୃହେଁ । ଗତ ଶତାଦୀରୁ ଠଧୋshaw, S.C. Roy ପ୍ରମୁଖ ବିଦ୍ଧାନମାନେ 
ଏ ବିଷୟରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତି । ଏହାଛଡ଼ା ଲୋକରତ୍ବ କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ ମଧ୍ଯ ବହୁ 
ଆଗରୁ ଏ ବିଷୟ କହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ କରମାପର୍ବର ହିନ୍ଦୁକରଣ ( Hinduization ) ଏବର 
ନୁହେଁ । ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସହାବସ୍ଥାନ ଫଳରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି 
ଓ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ପରସ୍ପର ପରସ୍ପରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁମାନେ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ 
କରମାପର୍ବକୁ ହିନ୍ଦୁ ରୂପଟିଏ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ମନେହୁଏ । 


ସମ୍ବଲପୁରସ୍ଥିତ ଠେଲକୋ ପଡ଼ା ଓ ଷ୍ଟେସନ ପଡ଼ାରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ମହାଶକ୍ତି 
ରୂପେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଜରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ପ୍ରଚଳିତ କଥାନୁଯାୟୀ ମଥୂରାରେ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷ୍ଣ ରାଧାଙୁ ପାଇବା ପାଇଁ ନଇବାଲି ଉପରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
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କରିଥଲେ । ବିଷ୍ଣ ପୁରାଣର କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥ୍‌ବା ଦେବୀ ପୂଜାର ମାହାମ୍ବ୍ୟ 
ସହ ଉପରୋକ୍ତ ଲୋକୋକ୍ତି ବା ଲୋକଦିଶ୍ଵାସର ସଂପର୍କ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । 


ହେମନ୍ତ ରତ୍ୁର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଗୋପକନ୍ୟାମାନେ ଯମୂନା 'ଦୀରେ ସ୍କାନ ସାରି ନଦୀ 


କୃଳରେ ବାଳୁକାମୂତିଟିଏ ସ୍ଥାପନ କର ଦେବୀକୁ ପୂଜା ଆରାଧନା କରିଥଲେ । ସେମାନେ 
ଦେବୀଙ୍କୁ କାତ୍ୟାୟନୀ, ମହାମାୟା, ମହାଯୋଗିନୀ, ସର୍ବାଧୀଶୃରୀ ପ୍ରଭୃତି ଭାବରେ ସମ୍ବୋଧନ 
କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପତି ରୂପେ ପାଇବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜର କାମନା ପ୍ରକାଶ 
କରିଥୁଲେ | ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ବନ୍ଦନାରେ ଏହି ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ସୂଚିତ- “ “କାତ୍ୟାୟନୀ ରୂପେ ପୂଜି 
ତୋମାର ଚରଣ, ଗୋପୀଗନ ପାଇଲେକ ଶ୍ରୀ ନନ୍ଦନନ୍ଦନ । '' ଏହିପରି ମାତୃପୂଜା ଫଳରେ 
ଗୋପୀମାନେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସଙ୍ଗଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ । ୨୩ । ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଅନେକ 
ଯୁଗରୁ ଲୌକିକ ଭିତିରେ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ବର୍ଦିତ ଲୋକ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟରେ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାର 
ମହାନ କଥା କ୍ରମଶଃ ସଂରଚିତ ହୋଇ ଆସିଛି ! ବିଷ୍ଣ ପୂରାଣର ଏକ କଥାବସ୍ତୁର ଅନୁକରଣ 
କିପରି ଆ!ଞ୍ଚଳିକୀକରଣ ( Parochialisation ) ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି ଓ 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଲୋକକଥାରେ ସଂରଚିତ ହୋଇ ଲୌକିକ ରୂପ ଧାରଣ କରିଛି, ତାହା ଏଥ୍‌ରୁ 


ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । 


ଆଉ ଏକ ଲୋକୋକ୍ରି. ଅନୁଯାୟୀ ‘ କରମସାନୀ” ହେଲେ କାଳୀଙ୍କର ସହଚରୀ 
ଚଉଷଠୀ ଯୋଗିନୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ । ପୂର୍ବରୁ ଦେବୀଙ୍କୁ ମହାଯୋଗିନୀ ରୂପେ ସମ୍ବୋଧନ 
କରାଯବା ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ରଭ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ ରାକ୍ଷସକୁ ସଂହାରକରିବା ବେଳକୁ 
ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟର ଶିରଛେଦନ ହେବା ପରେ କବନ୍ଧ ଦେହରୁ ନିର୍ଗତ ହେଉଥ୍‌ବା ରକ୍ତ ଭୂମିରେ 
ପଡ଼ି ଅସଂଖ୍ୟ ରାକ୍ଷସ ଜାତ ହେଉଥ୍‌ଲେ ¦! ଦେବୀ ଅନ୍ୟ ଉପାୟ ନଦେଖ୍‌ ତାଙ୍କ ସହଚରୀ 
ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କୁ ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟର ରକ୍ତ ଭୂମିରେ ପଡ଼ିବା ପୂର୍ବରୁ ଲେହନ କରିଦେବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଲେ । ତା ପରେ ଯାଇ ରଢ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟର ବିନାଶ ସମ୍ଭବପର ହେଲା । ଯୋଗିନୀମାନେ ଏତିକିରେ 
ସନ୍ଧଷ୍ଟ ହେଲେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ମହାକାଳୀ ସେମାନଙ୍କୁ ସମଲେଇ, ମାଉଲି, ଗରାମପତି, 
ପିତାବଲୀ, ବୃଢ଼ୀ କମଗେଇ ପ୍ରଭୃତି ନାମରେ ନାମିତ କରି ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ରହି 
ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ମହିଷି, କୁକ୍କୁଟ, ଛାଗ, ମେଷାଦି ବଳି ସ୍ଵରୂପ ପାଇ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାକୁ 
ନିଦ୍ଦେଶ ଦେଲେ । କିନ୍ଧୁ କରମସାନୀ ପଛରେ ପଡ଼ିଗଲେ । ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ନିଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ 
"ଜଲା ନାହିଁ । ତେଣୁ ଦେବୀଙ୍କ ନିର୍ଦଦେଶାନୁଯାୟୀ ନିଭୃତ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟରେ ଏକ କରମ ଗଛରେ 

। ।ବ ପୁଅ ସେ ବାଟରେ ଆସିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା ।୨୪। 
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ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କରମା ପର୍ବର ସୃଷ୍ଟି ପୁରାଣଯୁଗ ପରବ 
କାଳରେ ହୋଇଛି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ଲୋକ ପରଂପରା ଉପରେ ହିନ୍ଦୁ ପରଂପରାର 
ପ୍ରଭାବକୁ ଏଡ଼େଇ ଦେଇ ହେବ ନାହିଁ। ପୁନଶ୍ଚ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ କରମା 
ଏକମାନ୍ର ମର୍ବ ମାହାଜି ହିନ୍ଦୁ ମର୍ବମର୍ବାଣି ସଦୃଶ ଏକ ନି୍ଦିଷଷ ନିଥ୍‌ଲେ ମାଳନ କରିବାର ବିଧ 
ଦେଖାଯାଏ । ଆଦିବାସୀ ପରଂପରା ଉପରେ ହିନ୍ଦୁ ପରଂପରାର ପ୍ରଭାବ କ୍ରମରେ ଏହା ଆଉ 


ଏକ ଉଦାହରଣ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାଦୂରୀ କହନ୍ତି ଯେ : ‘The wide preva- 
lence and popularity-of the Karama Festival among the abo- 
riginals other than Mundas (Chota Nagpur), however, indi- 
cate that it is not of Hindu origin, although the fact of its 
fixed time of observance indicates some loan of Hindu 


ideas.”? ।୨୫ା୮ ମନେହୁଏ କରମସାନୀ ଦେବୀ କାଳକ୍ରମେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ସହ 
ଏକାକାର ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ସହ କରମାପର୍ବ ନିଜର ସଂପକ୍କ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁସଂସ୍କୃତିର ମହାସ୍ତୋତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସାମିଲ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । 


କୌଣସି ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମନ୍ଦିର ଗୃହ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାପନ କରି ପୂଜା କରିବାର ପ୍ରଣାଳୀ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର । କିନ୍ଧୁ ସମ୍ବଲପୁର ଓ ବରଗଡ଼ର କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣକରି ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍ବାର ଦେଖାଯାଏ | ସମ୍ବଲପୂର ସହରର ଠେଲକୋପଡ଼ା 
ତଥା ବରପାଲିସ୍ଥିତ କରମାଦେବୀଙ୍କର ମନ୍ଦିର ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ସମ୍ବଲପୂରର କରମା 
ମନ୍ଦିର ହରି ଜନମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ସ୍ଥଳେ ବରପାଲିର କରମା ମନ୍ଦିର ମିର୍ବା 
ଉପଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ । ଏହି ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସମ୍ପର୍କରେ ଏକ କାହାଣୀ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ | ଏକଦା ମିର୍ଵା ଯୁବକମାନେ କରମସାନୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଡାଳ ଖଣ୍ଡିଏ ଆଣିବା ପାଇଁ 
ନିକଟସ୍ଥ ଜଙ୍ଗଲକୂ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । ଦିନ ଗଡ଼ିଯାଇ ରାତି ଆସିଲା, କିନ୍ଧ ଯୁବକମାନେ ନ 
ଫେରିବାରୁ ଗାର ବ୍ୃଢ଼ାମାନେ ଯୁବକମାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବା ପାଇଁ ବାହାରିଲେ । ବଣକୁ ଯାଇ 
ହୋଇ ) ନାଚୃଛନ୍ତି । ବୁଢ଼ା ମାନଙ୍କୁ ଆସିବାର ଦେଖ୍‌ କରମାସାନୀ ଦେବୀ ବୃକ୍ଷ ଉପରୁ କହିଲେ 
- ' 'ଗଛ ଉପରେ ଆଉ କେତେଦିନ ରହିବି ? ଗୋଟିଏ ଦେଉଳ ଗଢ଼ି ଦିଅ ” ' । ସେହି 
ଘଟଣା ପରେ ବରପାଲିରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କର ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇ ମିରା, କିଷାନ 
ଉପଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ଏକ ପୁଣ୍ୟଭୂମ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ।୨୬ | 
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ସଂପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକ ପରଂପରାର ପରିଚାୟକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତି ¦ ଏମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିବେଷିତ 
ସାଂସ୍କୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗୁଡ଼ିକରେ ମାନ୍ଦଳ ଆଶ୍ରିତ କରମା ନୃତ୍ୟ ଏ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର 
କଲେ । ମଞ୍ଚ ବା ଅଢ଼ିନୋଲିଅମ ଲଭିଲେ ପଲିବେଷିନ ହେନ "¦ଚା କରମା ନୂନ୍ୟନେ ଲାଗ 
ନେଉଥ୍୍‌ବା ଅଧ୍କାଂଶ କଳାକାର ବ୍ାହୁଣ , କରଣ ପ୍ରଭୃତି ସମାଜର ଉଚ୍ଚବର୍ଗ /ଜାତିରୁ ଆସୁଛନ୍ତି । 
ଅଣ-ଓଡିଆ ମାନେ ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ଭାଗ ନେଉଛନ୍ତି । ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଦିବସ, ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଦିବସ, ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବାଣିଜ୍ୟ ମେଳା ( ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ ), ଦେଶ ବିଦେଶରେ ଆୟୋଜିତ ଭାରତ 
ଉତ୍ସବ, ଓଡ଼ିଶା ଦିବସ ପ୍ରଭୃତି ଅବସରରେ ଏହି ଲୋକଶୈଳୀ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ସ୍ତରରେ ତଥା ଭାରତ ବାହାରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ବିଦେଶରେ ପରିବେଷିତ ହୋଇ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସିତ 
ହୋଇଛି । ସଂପ୍ରତି କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ କେବଳ ଆଦିବାସୀ କିମ୍ବା ହରିଜନ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସୀମିତ ନ ରହି ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ପରଂପରା / ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇ ଜନମାନସରେ 
ଆଦ୍ଧତ ହୋଇଛି । ଚେତିନାର ପରିବାହକ ରୂପେ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ନେବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇଛି । ଏହି କ୍ରମରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ୟ ତଥା ସଂହତିର ରକ୍ଷା ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା 
ସୃଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ କରମାର ଅବଦାନ ଅତୂଳନୀୟ । 


ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ କରମସାନୀ ଦେବୀ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଭୟ ରହେ 
ନାହିଁ, ନିର୍ବନ ଧନୀ ହୁଏ, ସନ୍ତାନହୀନ ସନ୍ତାନ ଲାଭ କରେ, ଧାନାଦି ଶସ୍ୟରେ ପୋକ 
ଜୋକର ଆଶଙ୍କା ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ । ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ବାସ ଯେ କରମସାନୀ ହେଉଛନ୍ତି 
କର୍ମର ସ୍ଵାମିନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ବା ଭାଗ୍ୟ ଦେବୀ ତାଙ୍କୁ ସନ୍ଧଷ୍ଟ କରି ପାରିଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଭାଗ୍ୟ 
ଉଜ୍ଵଳ ହେବ । ଫସଲକୁ ପୋକ ଦାଉରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ˆ ବହ୍ା 
କରମା ର ଆୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ । ଧାନ ଫସଲରେ ବହ୍ମୀ ନାମକ ଏକ ପ୍ରକାର ପୋକ 
ଲାଗି ଫସଲକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଅନ୍ତି । ଏହିପରି ଦୈବି -ଦୂର୍ବିପାକରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ କରମା 
ପୂଜାର ଆୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏହାକୁ ବହ୍ଣା କରମା” କହର୍ତି । 


ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ନୂଆଖାଇ, ପୁଷ୍ପୂନି, 
ଗୁଣିଖାଇ ପ୍ରଭୃତି ପର୍ବପର୍ବାଣି ସଦୃଶ କରମା ପର୍ବର ସମ୍ପର୍କ ମଧ୍ଯ କୃଷି ସହିତ ଥ୍ବାର 
ଜଣାପଡ଼େ ! ଭାଦ୍ରବ ମାସ ହେଲା ଜମିରେ ବୃଣାଯାଇଥ୍‌ବା ଶସ୍ୟରେ ଫୁଲ ଆସିବାର ସମୟ | 
ଏ ସମୟରେ ଝଡ଼, ବନ୍ୟା ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ରହିଥାଏ । ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଫସଲ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବାର ଭୟ ରହବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କରମସାନୀଙ୍କୁ ପୂଜା କଲେ ଜମିର ଫସଲ 
ନଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ । ଏହାଛଡା ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଏହି ସମୟରେ ଉପବାସ 
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ରହି ନିଜର ଭାଇ ଓ ସନ୍ତାନସନ୍ତତିର ନିରାପତ୍ତା, ରୋଗ, ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ବିପଦରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ଯ କରମସାନୀଙ୍କୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି । 


କୌଣସି ପର୍ବପର୍ବାଣି ପାଳନ ପଛରେ ମନୁଷ୍ୟ ମନର ବିଶ୍ବାସ ଓ ଭକ୍ତିଭାବନା ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ 


~~ 
RE 


ଭାବେ ନିହିତ । ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଳ । ଏଠାରେ ବିଭିନ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ସହ ହିନ୍ଦ୍ରଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ନିରବଛିନ୍ନ ସହାବସ୍ଥାନ. ଯୋଗୁଁ କାଳକ୍ରମେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାସ୍କୃତିକ ତଥା ଧାର୍ମିକ ଜୀବନରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଘଟିଛି । ଓଡ଼ିଶାର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ପ୍ରଚଳିତ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ ପୂଜା-ବିଧ୍‌ ଗୁଡ଼ିକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏହାର 
ସତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ । ଇତି ହାସର ଧାରାବାହିକତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଅନେକ 
.ଦିନରୁ ଗଢ଼ିଉଠିଥ୍‌ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ସମନ୍ମୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ ତଥ୍ୟ ଉଜାଗର 
ହେବ । ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟିଏ ପଟେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପୂଜା ପ୍ରଣାଳୀ ତଥା 
ଦେବ, ଦେବୀଙ୍କୁ ଆପଣାର କରି ନେଇଛନ୍ତି ( ୮alisation ) ଏବଂ ଅନ୍ୟପଟେ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ, ଦେବୀ ତଥା ପୂଜା-ବିଧ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି 
(Sanskritisation) | 


ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମାତୃଶ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପୂଜାପାଇ 
ଆସୁଛନି । ଓଡ଼ିଶାରେ ମାତୃପୂଜା ବା ଆଦିଶ୍ତିଙ୍କର ପୂଜା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପକ | ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏମିତି କୌଣସି ଗ୍ରାମ ନାହିଁ, ଯେଉଁଠିକି ଗ୍ରାମ ଦେବତୀଙ୍କର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ସ୍ଥଳ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୁଏ ନାହିଁ । ସ୍ଵୀୟ ମାତୃକଳ୍ପଧନାର ପ୍ରତୀକ ବା ଆଦି ଶକ୍ତିଙ୍କ ନିକଟରେ ଗ୍ରାମବାସୀ ନିଜର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ନୈବେଦ୍ୟ ନିବେଦନ ପୂର୍ବକ ସଙ୍କଟରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତି । 
କେଉଁଠି ସମଲେଶୁବରୀ ତ କେଉଁଠି ଶାରଳା, କେଉଁଠି ପାଟଣେଶୁଵରୀ ତ କେଉଁଠି ବିରଜା, 
କେଉଁଠି ମହାମାର ତ କେଉଁଠି ବୃଢ଼ୀମଙ୍ଗଳା, କେଉଁଠି ବାଟମଙ୍ଗଳା ତ କେଉଁଠି ମଙ୍ଗଳା, 
କେଉଁଠି ସୂରେଶ୍ବରୀ ତ କେଉଁଠି ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ, କେଉଁଠି ଜାଗୁଳାଇ ତ କେଉଁଠି 
ଡାଲଖାଇ ମାତୃଶର୍ତିର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ମାତୃପୂଜାର ପରଂପରା ଏଠାର ପୁରାତନ ସଂସ୍କୃତିରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ମାତୃପୂଜାର ବୈ ଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ । ଏମାନେ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନ କରି ପୂଜା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । କେଉଁଠି ଡାଳଟିଏ ତ କେଉଁଠି ପଥର ଖଣ୍ଡିଏ ଓ ଆଉ କେଉଁଠି ଗଛମୂଳେ 
ସିନ୍ଦୂର ବୋଳି ସେମାନେ ନିଜର ଭକ୍ତି ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ଗ୍ରାମ ମଧ୍ୟରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ପ୍ରଭେଦ 
ଅନୁସାରେ ପୂଜା୍ଟନାର ପଦ୍ଧତିରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଦେଲେ ହେଁ ଦେବୀ ଆରାଧନାର ମହତ୍ଵ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ନିକଟରେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଆଦିବାସୀର ଡାଲଖାଇ, ବୂଢ଼ୀ ମୀ, ମହାମାଇ ବୁଢ଼ୀ 
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୮୬ 


ସମଲେଇ ପ୍ରଭୃତି ଦୂର୍ଗାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଲୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ମାତୁଶକ୍ତିକର 
କରମସାନୀ ନାମରେ କର୍ମର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଉଛି, ସେ ମଧ୍ଯ ସମୟ 
ସ୍ରୋତରେ ଦୂଗାଁ ବା ଶ୍ତିଙ୍କ ସହିତ ଏକାକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହାଛଡା ବିଭିନ୍ନ ନାମ ନେଇ 
ଲାଲନନ ଅସଂଖ୍ୟ ଳାଡି ଓ ଉମପଳାନି ମଧ୍ୟନଲେ ମୂଳିନା ଦେବୀମଗୁଢିକ ନିଳଲ ସଲ୍ଲାକୁ 
ଶକ୍ତିଙ୍କଠାରେ ଲୀନ କରି ଦେଇଛନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୁ ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିରେ ସମନ୍ସୟର 
ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଏହାହିଁ ମାତୃ ଆରାଧନାର ପରମ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ | କାରଣ ହିନ୍ଦୁ 
ଓ ଆଦିବାସୀ ସଭ୍ୟତାର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ମିଳନ ଏଥ୍‌ରେ ସଂପାଦିତ ହୋଇଛି । ମା ପାଖେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସମାନ ଅଧ୍କାର, ମା ଆଖ୍ରେ ତାର ସମସ୍ତ ସନ୍ତାନ ସ୍ଵେହ ଓ କରୁଣୀର ପାତ୍ର । 
ଏଠି ଭେଦଭାବର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ମାତୃପୂଜାର ଏହି ଅମୂଲ୍ୟ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ 
ଅନୁସରଣ କରିବା ଉଚିତ । ମାତୃପୂଜାର ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟାପକତା ତଥା ସାର୍ବଜନୀନତା 
ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଦୂର୍ଗାସ୍ତବରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି : 


ରାଜାନ୍ୟାନାଂ ବ୍ରାହ୍ମଣାନାଂ କଞ୍ଚା 
ଶୂଦ୍ରାଣାଂ ବା ସର୍ବବର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗନାନାମ୍‌ 
ମ୍ବେଳ୍ରାନାଂ ବା ଭର୍ତିଯ୍ୟୋ ବିଶେଷୈଃ 
କର୍ମଣ୍ୟସ୍ଥିନ ନର୍ବିବାଦୋ*ଧ୍କାରଃ | ୨୭ 
ଟୀକା 


୧. ଦାଶ, କୁଞ୍ଜ ବିହାରୀ ( ୧୯୫୮ ) ଓଡ଼ିଆ ଲୋକଗୀତ ଓ କାହାଣୀ, ଶାନ୍ତିନିକେତନ, 
ପୃ୧୭୫। 


୨. ମହାନ୍ତ, ପଦ୍ଧଲୋଚନ ( ୧୯୮୪) କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲ୍ଲାର ଲୋକ ସାହିତ୍ଯ: ଏକ 
ଅଧ୍ୟୟନ, ପିଏଚ.ଡି. ଡିଗ୍ରୀ ନିମିତ୍ତ ଉପସ୍ଥାପିତ ନିବନ୍ଧ, ସମ୍ବଲପୁର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ, 
ଜ୍ୟୋତି ବିହାର, ପୂ ୧୬୭ । 


M୩. ODistrict Gazetteer, Raipur, Madhya Pradesh,1973, 
P. 123. 


୪, District Gazetteer, Raigarh, Madhya Pradesh, 1976, 
P. 101. 
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୧୧. 


୧୨. 


୧୩. 


® 


Bhaduri, M.B. (1944) Some Munda Religious Ceremo- 
nies and their system of Reckoning time. Man in 
India, Vol 24, P.149. 

ନୋଉ!, ଅୁଚ (୧ ୯ଲ ୧) ଶଣାଚକ଼ୀଣୁ ଜଗାଇ, qରାଚ (ନୈଡିଇ ଏ, 


ତା:୧୪/୧୦/୭୨ ପ୍ଷ୍ଠା-୩। 


ସାହୁ, ଚତୃର୍ଭୁଜ ( ୧୯୭୯) କରମାକେ ଏକାଦୂୃଶୀ ଭଦୟନ ସାହିତ୍ୟ ସଙ୍କଳନ 
ସମ୍ବଲପୁର , ପୃ ୭ | 


ପଣ୍ଡା, ନିମାଇଁ ଚରଣ , ( ୧୯୭୯ ) ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ନାଗବାଗ ପର୍ବ, ଓଡ଼ିଶାରେ 


ପର୍ବ ପର୍ବାଣି ଓଷୀବ୍ରତ ଯାନିଯାତ୍ରା, କଟକ: ଓଡ଼ିଶା ବୃକ୍‌ ଷ୍ଟୋର, ପ୍‌ ୧୧୫; 
William Ekka and A.K. Danda, (1984) The Nagesia of 
Chhatisgarh, Calcutta: Anthropological Survey of iIn- 
dia, P.139-40; M.B. Bhaduri ପାଦଟୀକା-୫ ଦେଖନ୍ତୁ, ପୃ ୧୪୯; 
Gazetteer of India, Rajgarh District, Madhya Pradesh 
1976, P.101. 


Senapati N. and B.Mahanti (eds},(1971} Orissa Dis- 
trict Gazetteers, Sambalpur, Cuttack: Orissa Govern- 
ment Press, P.3. 


ପାଦଟୀକା ୯ ଦେଖନ୍ତୁ 


Pasayat, Chitrasen (1991) Rural Urban Continum and 
Folkculture: An Examination of Persitence and Change 
in Sambalpur, Unpublished Ph.D. Thesis submitted to 
the JNU, New Delhi. 


ଘଶ୍ଡା, ନିମାଇଁ ଚରଣ, ପାଦଟୀକା ୮, ପ୍‌ ୧୧୭; ମହାନ୍ତ, ପଦ୍ଧଲୋଟନ 
ପାଦଟୀକା ୨, ପୂ- ୧ ୬୯-୭୦ | 


ପଣ୍ଡା, ନିମାଇଁ ଚରଣ, ପାଦଟୀକା ୮, ପୃ ୧୧୪-୧୫; ମହାନ୍ତ ପଦ୍ମଲୋଚନ 
ପାଦଟୀକା ୨, ପୃ ୧୬୮-୭୦ ! 


Ekra , William vii A.K. Danda, op.cit. , F.97 
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୧୬. 


୧୭. 


es 


୧୯. 


୨୦. 


୨୧. 


୨୨. 


୨୩. 


୨୪. 


୨୫. 


2୬D. 


CC 


Gupta, S.S (1980) Sacred Trees across Cultures and 
Nations, Folkore, Vol.22, No.1,Sinha, B.C.(1979) 
Tree Worship in Ancient India, New Delhi: Books 
Today. 


ELwin, V. (1949), Myths of Middle India, Oxford Uni- 
versity Press, P.487. 


Ray, S.C. (1937) The Kharias, Vol | and tl, Ranchi, 
P.341. 


Culshaw, W.J. (1939), Some Notes on Bongaism, 
Journal! of the Asiatic Society of Bengal, Calcutta, 
P.427-32. 


Singh, A.K. (1982), Tribal Festival of Bihar : A Func- 
tional Analysis, New Delhi : Concept Publishing Com- 
pany, P.108. 


ସାହୁ, ଚତୁଭୂଜ ପାଦଟୀକା ୭, ପୃ. ୬ । 


ସାହୁ, ଶୁକଦେବ ( ୧୯୮୨ ), ପଶ୍ଚିମ -ଓଡ଼ିଶାର ପର୍ବପର୍ବାଣି ପରିପ୍ରେକ୍ଷିରେ 
କରମସାନୀ, ସପ୍ତର୍ଷି ନଭେମ୍ବର, ପୃ ୧୮୦ । 


ମିଶ୍ର, ମୂରାରି ପ୍ରସାଦ ( ୧୯୮୭ ), ସମ୍ବଲପୁରୀ ଲୋକନୃତ୍ୟ, ସ୍ଲରଣିକା ବସନ୍ତ 
ମିଳନ, ହୀରାଖଶ୍ଡ, ସମ୍ବଲପୁର, ପୂ ୯-୧୦ । 


ମହାନ୍ତି ଦେବେନ୍ଦ୍ର ୧୯୭୫) ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ବିକାଶ, ଝଙ୍କାର , ୨୭ଶ ବର୍ଷ, 
ସପ୍ତମ ସଂଖ୍ୟା, ଅକ୍ୋବର, ପୃ ୬୩୭ | 


ପଣ୍ତା, ନିମାଇଁ ଚରଣ, ପାଦଟୀକା ୮, ପୃ. ୧୧୫ । 
Bhaduri, M.B. Op.cit., P. 149. 


ମହାନ୍ତି, ଦେବେନ୍ଦ୍ ପାଦଟୀକା ୨୩, ପୃ ୬୩୮ । 
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କିତ୍ସଦନ୍ଧୀର ସାମୁହିକତା ଓ ବ୍ୟାପକତା 


ଓଡିଶାର ଇତିହାସକୁ ନିରେଖ୍‌ଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ରାଜା ଓ ସମ୍ରାଟଗଣ 
ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ, ଶୈବ, ବୈଷ୍ଠବ ଓ ଶାକ୍ତ ଆଦି ଧର୍ମଧାରାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇ ଅନେକଗୁଡିଏ ଧର୍ମପୀଠ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଯାଇ ଅଛନ୍ତି । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଆଜି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଥା ମହ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଧରଣର ପୂଜା -ପାଠ, ଉପାସନା 
ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ । ଏହା ସବ୍ର, ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ ଗଣଜୀବନର 
ମୂକସାକ୍ଷୀ । କାଳକ୍ରମେ ଏଥ୍‌ରୂ ଅନେକ ଦେବପୀଠର ସଂପର୍କ ଆଦିବାସୀ ଜନଜୀବନ ସହିତ 
ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ରହିଥ୍ବାର ସୂଚନା ମିଳେ । ଅବଶ୍ୟ ସଚତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ବିଚାରିଲେ ଆଦିବାସୀମାନେ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ବା ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ସଂସ୍କୃତି ହେଲା ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନତମ ସଂସ୍କୃତି । ଦେଖ୍‌୍ବାକୁ ଗଲେ କେବଳ ଯେ ଓଡିଶା 
ତାହା ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳଭିରି ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ରୂପରେଖ ଉପରେ ସ୍ଥାପିତ ବୋଲି ପଶ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ପରବର୍ରୀ କାଳରେ 
ସବର୍ଣ୍ଣର ପ୍ରବେଶ ତଥା ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀର ଅନେକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପୀଠରେ ସମନ୍ସୟ 
ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି । କାରଣ କୌଣସି ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସ୍ଥାଣୁ 
ନୁହେଁ | ଏହା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭନଶୀଳ | ଯେଉଁଠି ମୌଳିକ, ଅବିମିଶ୍ରିତ ତଥା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚୟ ମିଳିଛି, ସେଥ୍ପାଇଁ ଅବିଛୁନ ପୃଥକୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ କାରଣ 
ହୋଇପାରେ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ ( ମହାନ୍ତ, କୃଷ୍ଣକୁମାର, ୧୯୯୦ : ପୃ ୧୩୩) | 
କେବଳ ଆଦିବାସୀ ଓ ସବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ୟରେ ନୁହେଁ, ବିଭିନ ଧାର୍ମିକ ପୀଠ ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ସୟର 
ଏକ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଧାରା ସଦାସର୍ବଦା ପ୍ରବାହିତ, ଯାହାକି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଭେଦ ଓ 
ପ୍ରଭେଦ ମଧ୍ଯରେ ବି ଏକତାର ବନ୍ଧନକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ | କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, ଜନଶ୍ରୁତି, ଲୋକକଥା, 
ଲୋକଗାଥା ଇତ୍ୟାଦି ସମନ୍ସଵୟର ସେତୂ ରୁପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ; ଜାଣତରେ ହେଉ ଅବା 
ଅଜାଣତରେ ହେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତା ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ରଖେ । କେତେବେଳେ ଶୈବପୀଠ 
ସହିତ ତ କେତେବେଳେ ବୈଷ୍ଠବ ପୀଠ ସହିତ, କେତେବେଳେ ଶକ୍ତିପୀଠ ସହିତ ତ 
କେତେବେଳେ ଆଦିବାସୀ ପଥର ଓ ବୃକ୍ଷ ଦେହରେ ନିଜକୁ ସଂଯୋଜିତ କରେ ; କାହାପ୍ରତି 
ବାଛ ବିଚାର କରେ ନାହିଁ । 
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ଏହି ମୂରବନ୍ଧନେ ଖଞ୍ଚା ଯାଇଥୂନା ଉପାଦାନଗୁଡିକ ମୁଖ୍ୟନଃ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାଶିତ ଲେଖାରୁ 
ଉଦ୍ଧୃତ |! ଏତନ୍‌ ବ୍ୟତୀତ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଥା ସମ୍ବଲପୂରର ଶ୍ରୀ ସମଲେଶ୍ବରୀ, ହୁମାର 
ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର, ବରଗଡର ପାଇକମାଳ ନିକଟସ୍ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥ ମନ୍ଦର ଇତ୍ୟାଦି 
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କରାଯାଇଛି । ନିମଲିଖ୍ତ ଛଅଟି ଆଖ୍ୟାନ ବା କଥାବସ୍ତୁର ମୂଳ ରୂପ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
କିପରି ଏକକ ବା ମିଶ୍ରିତ ଭାବେ ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରୂପେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି 
ତାହା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ: 


{ ୧) ଗାରଟିଏ ଆପେ ଆପେ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ କ୍ଷୀରସ୍ରାବ କରିବା ଏବଂ 
ତାପରେ ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ହେବା; ( ୨) ରାଜା ତଥା ପ୍ରଜାର 
ମଙ୍ଗଳକାମାନା ପାଇଁ ସ୍ଵୟଂ ଦେବତା ବା ଦେବୀ ଶତୁ ସଙ୍ଗେ ଲଢ଼ିବା ଓ ଶତୁର ଅମଙ୍ଗଳ 
ସାଧନ କରିବା; (୩) ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ଖାଇବା ବା ମାରିବା, ତାପରେ 
ପୂଜାରୀ ବା ଆଉ କେହି ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଏବଂ ଦେବତା ବା 
ଦେବୀଙ୍କ ଆକୃତିରେ ପରିବର୍ତନ ଘଟିବା; ( ୪) ମଣିଷ ଓ ମାଛ ( ମଣିଷ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଜୀବ ) ମଧ୍ଯରେ ସ୍ବେହ, ପ୍ରେମ, ସହାନୁଭୂତି ଓ ଭକ୍ତିଭାବର ନିଦର୍ଶନ; ( ୫) ପିତୃପକ୍ଷ, 
ପିତୃତପଣାଦି କ୍ରୟାନୁଷ୍ଠାନ ତଥା ପିଣ୍ଡଦାନ କ୍ରିୟା ନିମିତ୍ତ ଜନବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପୀଠରେ 
ଏହା ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା; ( ୬ ) ମାଟି ଖୋଳୁ ଖୋଳୁ କିମ୍ବା ଗଛ କାଟୁ କାଟୁ ହଠାତ୍‌ ମାଟିତଳୁ 
ରକ୍ତସ୍ରାବ / କ୍ଷୀରସ୍ରାବ ହେବା ଏବଂ ପରେ ସେଠି ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ମିଳିବା । 
ଏହି ଆଖ୍ୟାନ ଗୁଡିକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଆଞ୍ଚଳିକ ପ୍ରଭାବରେ ସଜାଇ, ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ତାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଫୁଟାଇ ଲୋକ ମାନସରେ ଭୟ, ବିସ୍ୟ, ରହସ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି କରାଇ 
ଅନେଙ୍କ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଜନ୍ମ ନେଇଛି । 


ସମ୍ବଲପୂର ସହରଠୁ ୨୪ କିଲୋମିଟର ଦକ୍ଷିଣକୁ ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଏକ ଶୈବପୀଠ 
ଅବସ୍ଥିତ | ଏଠାରେ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ହେଲେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର | ମହାନଦୀ.ଓ ଧୂଳିଜୋରର 
ସଙ୍ଗମ ସ୍ଥଳରେ ମହାନଦୀର ପୂର୍ବ ଉପକୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏକ ଉଚ୍ଚ ତ୍ରିକ୍ରୋଣଭୂମିର ପଥର 
ଉପରେ ମନ୍ଦିରଟି ଅବସ୍ଥିତ । ଅବିଭକ୍ତ ସମ୍ବଲପୂର ଜିଲ୍ଲାର ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ହେଲେ 
ଥୀଦ୍ୟଶମ୍ତ ¦ ଏହ ପୀଠର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଏତେ ବେଶୀ ଥୁଲା ଯେ ଏକଦା ଏହାକୁ ହୁମାରାଜା 
ଦୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ବିଷୟ ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଦ୍ରବେ ତାଙ୍କ ଜୟଚନ୍ଦ୍ରିକା କାବ୍ୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କଉିହନ୍ତି । ଏଠାରେ ସୂଚନା ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଅମ୍ବଭାଭୋନାର କେଦାରନାଥ, ଦେଗୀର ବିଶୃନାଥ, 
ଗାଇସାମାର ବାଳ୍ନାଙ୍କେଶ୍ଵର, ମାନେଶ୍ବରର ମାନଥାତା ବାବା, ସୋଣ୍ଡାର ସ୍ଵପ୍ରେଶ୍ବର, 
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ସୋରଣ୍ଡାର ବିଶ୍ରେଶ୍ଵର ତଥା ନିଳଜୀର ନୀଳକଣ୍ଡେଶ୍ଵର ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ 
( ପଶାୟତ, ୧୯୯୦, ୧୯୯୫:ପୂ ୫୦, ୧୯୯୭:ପୂ ୩୧ ୪-୩୧ ୫ ) । ଏହି ଧର୍ମପୀଠର 
ସବ୍ରଠୁ ବଡ଼ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଲା ମନ୍ଦିରର ଗଠନ ଓ ଅବସ୍ଥିତି । ଏହା ରୋମ୍‌ ନଗରୀର ପିସା 
ଗସୁଢ ସଦଶ ଗୋଟିଏ ପଟକୁ ନର ପଡିଛି ! ଅନେକ କିସ୍ଦବ୍ତୀ ଏବି ମନ୍ଦିର ସବଝିତ ଢତିଠ ¦ 
ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରାୟ ଆଠଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ପୁରୀ ଗଵ୍ପତି ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । କିନଧୁ ଏତି ହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ସମ୍ବଲପୁର 
ଗେଜେଟିଆର୍‌ ତଥା ଶିବପ୍ରସାଦ ଦାଶଙ୍କ ‘ସମ୍ବଲପୁର ଇତିହାସ ' ଅନୁଯାୟୀ ହୀରାଖଣ୍ଡାଧ୍ପତି 
ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଏହି ମନ୍ଦିରଟି ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରର 
ନିର୍ମାଣକାଳ ଓ ଶ୍ରୀବିମଳେଶ୍ବର ଦେବଙ୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକାଳ ସଂପର୍କରେ ଶୁଣାଯାଉଥ୍‌ବା ପୂର୍ବୋକ୍ତ 
ମତ ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେ ହୁଏ । 


ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ବରଙ୍କ ଉତ୍ପରିକଥା ବିସ୍ଟୟପୂର୍ଣ୍ କିମ୍ବଦନ୍ତୀମୂଳକ ତଥା ରହସ୍ଯାବୃର । 
ଏକଦା ଏହି ସ୍ଥାନ ଗିଲବ୍‌କ୍ଷ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ ସୁନ୍ଦର ମନୋରମ ସବୁଜ ବନଭୂମି ଥୁଲା | 
ନିକଟରେ ମହାନଦୀର ଧାର ବହି ଚାଲିଥ୍‌ଲା । କାଳକ୍ରମେ ସେହି ବଣ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଗିଲବୃକ୍ଷ 
ମୂଳରେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ଲିଙ୍ଗର ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା | ଏହି ବିଷୟ ପ୍ରତି ସାଧାରଣ 
ଲୋକ ଅନଭିଜ୍ଞ ଥ୍ଲେ | ଜନଶୁତି ଅନୁଯାୟୀ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଗୋଟିଏ ଗୀଇଆଳ ଏହି ବିଷୟ 
ଜାଣିଲା । ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟକଲା ଯେ କଳା ଗାରଟିଏ ପ୍ରତିଦିନ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ନିରୂଦିଶ୍ 
ହେଉଛି । ଏହାର କାରଣ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଦିନେ ସେ ଗାଇକୁ ଅନୁସରଣ କଲା । ଗାରଟି 
ମହାନଦୀର ସ୍ରୋତକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଗିଲବଣମଧ୍ଯକୁ ଗଲା ଏବଂ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପଥର ଚଟାଣ 
ଉପରେ ଆସି ଛିଡା ହେଲା । ତାପରେ ତାର ପହ୍ୁାରୁ ଆପେ ଆପେ କ୍ଷୀର ସ୍ରାବ ହେଲା । 
ଏହା ଦେଖ୍‌ ଗାଇଆଳ ଆଚମ୍ଭମିତ ହେଲା | ତାପରେ ଗୀକୁ ଫେରି ଗାରର ମାଲିକ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ ଏହି କଥା ବଖାଣିଲା । ଏହା ଶୁଣି ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ! ତାପରେ 
ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ଉକ୍ତ ସ୍ଥାନକୁ ଆସି ଶ୍ରୀବିମଳେଶ୍ବର ଦେବଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ବିଷୟ ଜାଣିଲେ । 
ଗାରଟି ହମ୍ବାରଡି ପୂର୍ବକ ଲିଙ୍ଗ ଉପରେ କ୍ଷୀରସ୍ରାବ କରୁୂଥ୍‌ବାରୁ ଉକ୍ତସ୍ଥାନଟି ହୁମା ନାମରେ 
ପରିଚିତ ହେଲା ( ପଶାୟତ, ୧୯୯୦; ୧୯୯୫ :ପୃ ୫୧ ) । 


ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ତିତ ରୂପ 
ବାଇଶମୌଜାର ସିଦ୍ଧପୀଠ ଶ୍ରୀସିଦ୍ଧେଶ୍ଵର ମହାଦେବ; ରାମଚନ୍ଦ୍ରପୂର, ଖୋର୍ବାର ବକ୍ରେଶ୍ବର 
ମନ୍ଦିର; ଆଠଗଡର ମଞ୍ଚଶ୍ବର ଗ୍ରାମ ନିକଟସ୍ଥ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଧବଳେଶ୍ବର ( ପଶାୟତ, 
୧୯ ୯୫:୫୧ ); ଖୋର୍ଧାର ମୋଟରୀ ରେଲଷ୍ଟେସନ ନିକଟବଉ୍ତୀ ବିଶ୍ବନାଥ ( ସାମନ୍ତରାୟ, 
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୧ ୯୮୦: ପୂ ୮୨ ); ପ୍ରାଚୀ-ଉପତ୍ୟକା ଓ ପ୍ରାଚୀ ତୀରସ୍ଥ କୃଇତି ଗ୍ରାମର ଭଶ୍ଵରନାଥ ( ନାୟକ, 
ପୂ. ୧୪୪); ଖେର୍ବ।ର ଗୁରୁଜଙ୍ଗ ଗ୍ରାମର ପାତାଳଫୁଟା ମହାଦେବ ଶ୍ରୀ ଧବଳେଶ୍ବର 
( ଶଚୀକୁମାର, ପୃ. ୧୪୫-୪୬ ); କଟକ ସହରସ୍ଥିତ ଅମରେଶ୍ବର ( ସାହୁ, ବସନ୍ତ କୁମାର, 
୯୪); ପୁରୀର ଓଡ଼ଗୀ ନିକଟସ୍ଥ ମାଣିକ ପାଟଣାର ଦୂତିକେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଜଡିତ 
(ଦାଶ, ବୃଜକିଶୋର, ପୃ. ୩୫ ) ¦ ଏହାଛଡା ନିଆଳି ଅନ୍ତର୍ଗତ ଶୋଭନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର ପାର୍ଶ୍ବରେ 
ଏକ ସାହାଡାବ କ୍ଷ ମୂଳରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିଥ୍ବା ଗରୁଡ଼େଶ୍ଵର ( ପଣ୍ଡା, ରମେଶଚନ୍ଦ୍ର ପ୍‌. 
୧୭-୧୮); ବଉଦର ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଚନ୍ଦ୍ରଚୁଡ ମନ୍ଦିର ( ପଟ୍ଟନାୟକ, 
ସୌଦାମିନୀ, ପ୍‌. ୧୩୧-୧୩୨ ); ବୀରମହାରାଜପୂର ଉପଖଣ୍ଡସ୍ଥ ଚମ୍ପାମାଳ ଗ୍ରାମରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଚମ୍ପେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ( ପାଢ଼ୀ, ୧୯); କଟକ ଜିଲାର ମାହାଙ୍ଗା ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀର 
କୋଳିଅଠାରେ ଅବସ୍ଥିତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶୈବପୀଠ କପି ଳେଶ୍ବର ମହାଦେବ ( ମହାନ୍ତି, ଦିଲୀପ 
କୁମାର, ପୂ. ୧୭ ) ; ସାଲେପୁର ପୁଆଁପାଳ ରାଜରାସ୍ତାରେ ସାଲେପୁରଠାରୁ ଆଠକିଲୋମିଟର 
ଦୂର ବାମ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଅବସ୍ଥିତ ପ୍ରାଚୀନ ଶୈବପୀଠ ଗଙ୍ଗେଶ୍ଵର (ସେଠୀ, ପ. ୧୮-୧୯), 
ବାଲେଶ୍ବର ଜିଲ୍ଲାର ବସ୍ତା ରେଳଷ୍ଟେସନ ନିକଟବର୍ଭୀ ଟିକରପଡା ଗ୍ରାମର ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ପଶ୍ଚିମମଙ୍ଗଳା 
ଠାକୁରାଣୀ ( ଦାସ, ପୃ. ୧୭ ); ଯାଜପୁର ଜିଲ୍।ର ବରୀ ବ୍ଲକ ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅଟୀରା ଗ୍ରାମର 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସନ୍ନପୀଠ ( ବୈଷ୍ଣବପୀ୦ ) ( ସାହୁ, ଦେବୀ ପ୍ରସାଦ, ପୃ ୧୬) ସହିତ ମଧ୍ଯ 
ସଂପକିତ । 


ଉଦାହରଣର ଉପରୋକ୍ତ କ୍ରମ ଏଇଠି ଶେଷ ହୋଇନାହିଁ । ଭୁବନେଶ୍ବରଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣକୁ 
ଲମିଯାଇଥ୍‌ବା ଗ୍ରାଣ୍ଡଟ୍ରଙ୍କ ରୋଡରେ ସତୁରୀ କିଲୋମିଟର ପରେ ଚଶ୍ଡେଶ୍ବରସ୍ଥିତ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ 
ଚଣ୍ଡେଶ୍ବର ( ମଙ୍ଗରାଜ, ପ୍‌. ୭୧ ); ପୂରୀ ଜିଲୁ। ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୟାଗଡ ସବଡି ଭି ଜନର 
ଶରଣକୁଳସ୍ଥ ଲଡ଼ୁ କେଶ୍ଵର ( ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ, ପ.୫୩; ଦାସ, ଶ୍ରୀଧର, ପୃ ୫୮ ); କଟକଳିଲୁା 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅସୁରେଶ୍ବର ପ୍ରଗଣାର କୋଇଲୋ ଗ୍ରାମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଦଧ୍ବାମନଜୀଉ 
ମହାପ୍ରଭୁ ( ରଥ, ପୂ. ୧୭୧ ); କେନ୍ଦ୍ରାପଡାର ବଳଦେବଜୀଉ ( ସାହୁ, କିଶୋର ଚନ୍ଦ୍ର, ପବ. 
୧୭୪-୭୫ ) ; ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁ ପରିବେଷ୍ଟିତ ପୂୃଣ୍ୟତୋୟା ପ୍ରାଚୀକୂଳର ଅଡଶପୂର ନିକଟସ୍ଥ ବଲରା 
ଗ୍ରାମର ପାତାଳଫୁଟା ଝାଡେଶ୍ବର ମହାଦେବ ( ଷଡଙ୍ଗୀ, ୟୃ. ୧୯୭ ); ଭଦ୍ରକ ଜିଲ୍ଲା ଭଣ୍ଡାରୀ 
ପୋଖରୀ ଥାନା ଅଧୀନ ମଞ୍ରୀ ବା ରଣଜିତ ମୌଜାର ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ବଳଦେବଜୀଉଙ୍କ (ଚୌଧୁରୀ 
ବିମ୍ବାଧର ଦକ୍ଷିଣରାୟ ମହାପାତ୍ର, ପୃ. ୫୩୫ ) ସହିତ ମଧ୍ଯ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଜଡିତ । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାରିଲେ ମନେହୁଏ ଯେ କେବଳ ହ୍ମାର ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବ ନୃହନ୍ତି, 
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ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ଦେବତାଙ୍କ ଉପ୍‌ଭି କାହାଣୀ ଆଜି ଚି ରହସ୍ୟାବ୍ଵର୍ ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀମୂଳକ | 
ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟି କେବଳ ଶୈବପୀଠ ନୁହେଁ, ବୈଷ୍ଣବ 
କ୍ଷେତ୍ର ତଥା ଶକ୍ତିପୀଠ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସଂପର୍କିତ । 


ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ । ସେଥ୍ପାଇଁ ତତ୍କାଳୀନ ସାମାଜିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ ପରିବେଶ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଯାଇପାରେ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟଯେ ସମ୍ବଲପୁର ଏକଦା ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ 
ଅଞ୍ଚଳ ଥଲା ! ଏଠାର ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ ଏହା 
ଘୋର ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଞ୍ଚଳ ଥଲା । ଏଠାର ଶିବାଳୟଗୁଡିକରେ ଆଜି ମଧ୍ଯ 
ଅବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପୂଜକ ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ 'ଅନାପତି ' କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଜାତିରେ 
ସେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ମାଳି । ସମ୍ଭବତଃ ହୁମାର ପାତାଳଫୁଟା ଲିଙ୍ଗ ଦେବତା ସେତେବେଳେ 
ଅଣହିନ୍ଦୁ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ଲେ | ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ସବର୍ଣ୍ଣ ଜାତିର ଲୋକେ 
ଏଠାକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି । ସମ୍ବଲପୁରର ପ୍ରଥମ ବଚୌହାଣ ରାଜା ବଳରାମ ଦେବ ନିଜ 
ରାଜ୍ୟକ୍ର ଶତ୍ତିଶାଳୀ ତଥା ସଂପ୍ରସାରିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଚେଷ୍ଟିତ ଥ୍‌ବେ । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଅଣହିନ୍ଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରଖ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ସହଯୋଗ କାମନା କରିଛନ୍ତି । 
କାରଣ ଏକ ଦୃଢ଼ ଓ ସ୍ଥିର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନିମନ୍ତେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଆସ୍ତାକୁ 
ନିଜ ସପକ୍ଷରେ ଆଣିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମନେହୁଏ । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ କରଗତ କରିବା ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦେବତାଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ଦେବତା ରୂପେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ନାମରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ଦେଉଳଟିଏ ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଓଡିଶାରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାରର 
ଶିବ ଉପାସନା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି — ଲିଙ୍ଗଯୁକ୍ତ ଶିବ ଓ ଲିଙ୍ଗବିହୀନ ଶିବ । ଯୋନୀ ପୀଠରେ 
ଲିଙ୍ଗ ଯୁକ୍ତ ଶିବ ସାଧାରଣତଃ ଚାରିଆଡେ ପୂଜା ପାଇବାର ଦେଖାଯାଏ; କିନ୍ଧ ଯୋନୀପୀଠର 
ବର୍ଭୁଳାକାର ଗର୍ଭରେ କୌଣସି ଲିଙ୍ଗ ନ ଥାଇ ପୂଜା ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅତି କମ୍‌ । ଏହି ୍ରକାର 
ଦେବତାମାନେ ସ୍ଵୟମ୍ଭୂଲି ଙ୍ଗ ବା ପାତାଳଫୁଟା ମହାଦେବ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ( ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, 
ପୃ. ୧୦୧ ) । ହୁମାର ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବତା ମଧ୍ଯ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର | ଏହିପରି ଶିବମନ୍ଦିର 
ସାଧାରଣତଃ ନଦୀ କିମ୍ବା ପୋଖରୀ କୂଳରେ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଯୋନିପୀଠର ବର୍ତୂଳାକାର 
ଗର୍ଭର ସଂପର୍କ ନଦୀ କିମ୍ଭା ପୋଖରୀ ସହିତ ରହିଥାଏ । ମନେହୁଏ ଆଦିବାସୀ ପୂଜିତ 
ବଉୁଳାକାର ଗର୍ଭକୁ ସ୍ବୟଂମ୍ୂଲିଙ୍ଗ ବା ପାତାଳଫୁଟା ମହାଦେବଙ୍କ ରୂପ ଦେବା ସହଜ ଥୁଲା । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସୃଷ୍ଟି ରାଜନୀତି - ପ୍ରଣୋଦିତ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରେ ! 
ପୁନଶ୍ଚ ଆଉ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ସବର୍ଣ୍ଣ-ଅସବର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ସୟ କ୍ରମରେ ହୁମାର 
ଶ୍ରୀବିମଳେଶ୍ବଵର ଦେବ ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ବୋଲାଯାଇ ପାରେ ' 
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୯୪ 


ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ପ୍ରଜାଙ୍କୁ ସନ୍ଧଷ୍ଠ ରଖ୍ବା ପାଇଁ ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ ଏହି ନୀତିକୁ 
ପରବରୀ କାଳରେ ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବତଃ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମନ୍ଦିର ସବୁ ତୋଳେଇଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ମନେ ରଖ୍ବାକ୍ର ହେବ 
ଯେ ' ଅଷ୍ଶମୁ' ଧାଗଣାଟି ( ୦୩୯ଓ। ) ସିଆଳାପୁବା ଅଞ୍ପଳପାଇ ନୂଆଁ ହୋଇପାରେ; କନୁ 
ଚୌହାଣ ରାଜ୍ୟର ଏକତ୍ରୀକରଣ ତଥା ସଂହତି ନିମିତ୍ତ ଏହି ଧାରଣାର ଉପଯୋଗ ଅତି 
ଆବଶ୍ୟକ ଥୁଲା ଏବଂ ସହାୟକସିଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ ହେଲା ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ପୂର୍ବରୁ ଓଡିଶାରେ ଶୈବଧର୍ମ ଏତେ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଯେ ରାଜ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
କେବଳ ଏକ ଶିବଲିଙ୍ଗ ନୁହେଁ, ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଶ୍ଵର ଓ ଦ୍ଵାଦଶ ଶମ୍ଭଶ୍ଵର ଲିଙ୍ଗ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ! 
ପ୍ରାଚୀ ନଦୀର ଉପତ୍ଯକାରେ ସୋମେଶ୍ବର, ଅମରେଶ୍ବର, ଉଗ୍ରେଶ୍ବର, ନାସିକେଶ୍ବର, 
କପିଳେଶ୍ବର, ଶୋଭନେଶ୍ବର, ନାଟେଶ୍ଵର ଓ ବାଲେଶ୍ବର ହେଉଛନ୍ତି ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୂଲିଙ୍ଗ ! 
ଭୂବନେଶ୍ବର-ସ୍ଥିତ ଯମେଶ୍ବର, କେଦାରେଶ୍ବର, ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର, ସ୍ବପ୍ନେଶ୍ଵର, ହଣିଣେଶ୍ବର, 
ରୂଦ୍ରେଶ୍ନର, ଭୈରବେ ଶର ଓ ଇନ୍ଦ୍ରେଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭ । ଖୋର୍ଵାର ହଟେଶ୍ଵର, ଚିଦ୍ରୋପ୍‌ଳା 
ତୀରସ୍ଥ ବଟେଶ୍ଵର, ଭୁବନେଶ୍ବର, ସତ୍ୟବାଦୀ ନିକଟସ୍ଥ ବରାଳ ଗ୍ରାମର ବାଲୁଙ୍କେଶ୍ବର, 
କୋଠଦେଶ ପ୍ରଗଣାର ଭୂବନେଶ୍ବର ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ କେଶରୀ ବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ସ୍ଥାପିତ ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁ ଯାଜପୁରରେ ମଧ୍ଯ ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁ ମନ୍ଦିରର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ( ସାହୁ, 
ବାସୁଦେବ, ପୂ. ୯୬-୯୭); ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ, ପ୍, ୬୪) | 


ରାଜ୍ୟ ତଥା ପ୍ରଜାର ହିତସାଧନ ତଥା ସୁରକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ନିଜେ ଦେବତା ବା ଦେବୀ 
ରାଜାଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିବା, ଶତୃସହ ଲଢ଼ିବା ଓ ଶତୁର କ୍ଷୟକ୍ଷତି ଘଟାଇବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓଡିଶାର 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଶୁଣିବାକୁ ମଳେ | କୁହୁ ଡିଗଡର ରାଣୀ ରଣପୂର ରାଜାଙ୍କ ଅନ୍ୟାୟର 
ପ୍ରତିଶୋଧ ପାଇଁ ଓ ନିଜ ରାଜ୍ୟର ସମ୍ମାନରକ୍ଷା ପାଇଁ ଚଣ୍ଡେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ଶରଣ ପଶିଲେ । 
ଦେବତା ରାଣୀଙ୍କୁ ଅଭୟବାଣୀ ପ୍ରଦାନ କରି ତାଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଯାଇ ରାଣୀଙ୍କୁ ସହାୟତା 
କରିଥ୍ଲେ ବୋଲି ଶୁଣାଯାଏ ( ମହାପାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ମୀଧର, ପୃ. ୭୯ ) । ଏଠାରେ ସୂଚନା ଯୋଗ୍ୟ 
ଯେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜ ବିଶେଷ ଭାବେ ଅଛ୍ଧବିଶ୍ନାସୀ ଓ ଧର୍ମାଶ୍ରୟୀ ଥ୍ଲା । ଏହିପରି 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭୟ, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟିକରି ସେମାନଙ୍କ 
ରାଜନୈତିକ ଆସତ୍ଥାକୁ ନିଜ ସପକ୍ଷରେ ନେବା ପାଇଁ ଅତୀତରେ ଅନେକ ଶାସକ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି ପରିସ୍ଥତିରେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଏକ ସୁନ୍ଦର କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସଂପର୍କ ଏକାଧ୍କ 
ଘଟଣା ସହିତ ରହିଥ୍ବାର ସୂଚନା ମିଳେ | ସମ୍ବଲପୁର ରାଜନୀତିରେ ଅଧ୍‌୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ 
ସମଲେଶ୍ବରୀ ବଦ୍ଧାବେଶରେ କଳାପାହାଡ଼ର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ଖାଦ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟ ବିକିବା ବା ପରଶଷିବା 
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ଏବଂ ସେହି ଖାଦ୍ୟ ଖାଇ କଳାପାହାଡର ସୈନ୍ୟଗଣ ଅସୃସ୍ଥ ହୋଇ ମତ୍ର୍ଯୟବରଣ କରିବା 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟିକରି ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟିକରିବା; ତଥା ପାଟଣାଗଡ ଓ ବସ୍ତର 
ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥ୍‌ବା ଯୁଦ୍ଧରେ ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ବସ୍ତେନ ବୃଦ୍ଧା ବେଶରେ ମୁଢ଼ି ବିକିବା ଓ 
ସେହି ମଜ଼ି ଖାଲ ମାଟଣାନମଦଦନ ସୈନ୍ୟମାନେ ମନ୍ଧ୍ଯବଲଣ କରିବା. ନାମନେ ଚସେନ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ଧଷ୍ଠ କରି ଜୟଲାଭ କରିବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ଯ ରାଜନୀତି-ପ୍ରଣୋଦିତ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ ( ପଶାୟତ, ୧୯୯୬ ; ପ.୬ ଓ ୧୦ ) । ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶା ରାଜନୀତିରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କୃପାବଳରେ ପୂରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ କାଞ୍ଚ୍‌ ଅଭିଯାନ ସମୟରେ ମାଣିକ ଗଉଡ଼ୁଣୀ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟିକରି ଓଡ଼ିଶାର ଜନମାନସକୁ ନିଜ ସପକ୍ଷରେ ନେବାରେ ତଥା ସୈନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇ କାଞ୍ଚ୍‌ ଜୟ କରିଥଲେ ( ସାହୁ, ସୁଧୀର 
କୁମାର, ୧୯୯୬; ପୃ. ୧୨୯) । 


ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ବଳିଦେବା ପ୍ରଥା ବିଷୟ ସମସ୍ତେ ଅବଗତ । ପୂର୍ବେ କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ: ନରବଳି ପ୍ରଥା ବା ଦେବ, ଦେବୀ ମଣିଷ ଖାଇବା ଓ ମଣିଷ ମାରିବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ । ସମ୍ବଲପୂର ଅଞ୍ଚଳର ଭାଷାରେ ଏହାକୁ ‘ଦେବୀ ଭୁକିଦେଲା” ବୋଲି 
କହନ୍ତି । ମିଥ୍‌ର ବ୍ୟାପକତା ଓ ସାମୂହିକତା ସଂପର୍କରେ ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ 
କରାଯାଇପାରେ । ସମ୍ବଲପୂର ସହର-ସିତ ସମଳେଶୃଲୀ ମନ୍ଦିରର ପୂଜକଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ 
ଦିନେ ତାଙ୍କର ଏକମାତ୍ର କନ୍ୟା ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ ଧରି ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଯାଇ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲ। । କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ ଦେବୀ ରାଗିଗଲେ ଏବଂ ଝିଅଟିକୁ 
ଖାଇଦେଲେ । ପୂଜକ ଏହା ଜାଣି ରାଗିଗଲେ ଏବଂ ହାତରେ ଧରିଥ୍ବା ପୂଜାଥାଳୀଟିକୁ ଦେବୀଙ୍କ 
ମୁହଁ ଉପରକୁ ଏତେ ଜୋର୍‌ରେ ଫିଙ୍ଗିଦେଲେ ଯେ ଦେବୀଙ୍କ ମୁହଁ ବଙ୍କା ହୋଇଗଲା । 
(Senapati, N. and B. Mahanti, 1971: pp. 549-50; Pasayat, 
€. 1997: p. 312 ) ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଗଞ୍ଜାମ 
ଜିଲ୍ଲାର ବ୍ରହ୍ମପୁର - ଆସିକା ରାସ୍ତାରେ ପ୍ରାୟ ୨୪ କିଲୋମିଟର ଦୂରରେ ହିଞ୍ଜଳକାଟୁ ନିକଟସ୍ଥ 
ମୀ ଜାଆଁଳେଇ (ପଟ୍ଟନାୟକ, ପ୍ରଦୀପ କୁମାର, ପୃ. ୧୯); ବାଣପୁରର ଭଗବତୀ ତଥା 
ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ ନିକଟସ୍ଥ ବୀରରାମଚନ୍ଦ୍ରପୁର ଶାସନସ୍ଥ ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସଂପର୍କିତ 
ଏହି ଆଲୋଚନାରୁ ଆଉ ଏକ ସତ୍ୟ ଉନ୍ମୋଚନ କରାଯାଇପାରେ ଯେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସତ୍ୟତାକୁ 
ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହଁ, କାରଣ ଏହା ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଜାବୁଡି ପ୍ରତିଷ୍ଠାଲାଭ 
କରେ । 

ମଳ୍ଥୀନ୍ଦୂଘାଟ ହେଲା ସମ୍ବଲପୂରର ହମାସ୍ଥିତ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ 
ଆକଷଣ । ଇଷତ୍‌ ତାମ୍ରବଣ୍ଯୁକ୍ତ ' କୁଡୋ” ନାମକ ଏକ ନିଦିଷ୍ଟ ଜାତିର ମାଛର ଏହା ହେଲା 
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୯୬ 


ଆବାସସ୍ଥଳୀ । ବର୍ଷାଦିନେ କୁଡୋମାଛ ନଦୀରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ମହାନଦୀରେ ବଢ଼ିପାଣି 
ଛାଡିଗଲା ପରେ ସେମାନେ ପୁଣି ନଦୀଘାଟରେ ବିଚରଣ କରନ୍ତି । ମନେହୁଏ ପାଣି ତଳେ 
ପଥର ଗାତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଏମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ଥାୟୀ ଓ ସୁରକ୍ଷିତ ବାସସ୍ଥାନ ରହିଛି । 
ଭୟରେ ହେଉ ଅବା ଭଭ୍ତିରେ ହେଉ ଏମାନଙ୍କ କେହି ମାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଜନୈକା ମହିଳା କାହା 
କଥାକୁ କର୍ଣ୍ଣପାତ ନ କରି କୁଡୋ ମାଛଟିଏ ମାରି ପନିଖ୍ରେ କାଟୁଥ୍ବା ଅବସ୍ଥାରେ ପଥର 
ପାଲଟି ଯାଇଥ୍‌ବାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଆଜିଯାଏ ଏଠି ପ୍ରଚଳିତ ¦ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ହାତରୁ ସେହି 
ମାଛମାନେ ନିର୍ଭୟରେ ଲିଆ, ଲଡ଼ୁ ଆଦି ଖାଦ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ବନ୍ଧୁଭାବରେ 
ଆଞ୍ଚ ଆସିବାର ଆଭାସ ପାଇଲେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପାଣିତଳେ ଉତ୍ଭେଇ ଯାଆନ୍ତି । ମଣିଷ ସହିତ 
ମାଛର ବନ୍ଧୁତାର ନିଦର୍ଶନ କେବଳ ଏହିଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ ବୋଲି କହିବା ଅନୁପଯୁକ୍ତ ହେବ । 
କାରଣ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ମାଲକାନଗିରି ଜିଲ୍ଲାର ଖଇରପୁଟ ବୁକ୍‌ରୁ ତିନି 
କିଲୋମିଟର ଦୂରରେ ଅବସ୍ଥିତ ଆମାକୃଣ୍ଡ ସହିତ ମଧ୍ୟ ଜଡିତ । ପ୍ରାୟ ଅଶିଫୁଟ ପରିଧ୍‌ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଏହି କରଣ୍ଡ କେତେ ଗଭୀର ସେ ବିଷୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଆଜିଯାଏ ଅନଭିଜ୍ଞ । କେଉଁ 
ଅନାଦିକାଳରୁ ଏହା ରୋହୀମାଛମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ଆବାସସ୍ଥଳୀ । ଲୋକେ ଏମାନଙ୍କୁ 
ମାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯିଏ ମାରି ଖାଇବ, ସିଏ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରିବ ବୋଲି ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । 
ମଣିଷ ଶବ୍ଦକଲେ କିମ୍ବା ହାତରେ ତାଳି ମାଇଲେ ଏହି ମାଛମାନେ ପାଣି ଉପରକୁ ଆସି ମଣିଷ 
ହାତରୁ ନଡ଼ିଆ, ଲିଆ ଆଦି ଖାଆନ୍ତି । ନିର୍ଭୟରେ ବିଚରଣ କରୁଥ୍ବା ହୁମାସ୍ିତ କୁଡୋ ମାଛ 
ଏବଂ ଆମାକୂଣ୍ଡର ରୋହୀ ମାଛକୁ ଦେଖ୍ଲେ ମନେହୁଏ ସତେ ଯେମିତି ମଣିଷ ଏଠି ଭକ୍ଷକ 
ନ ସାଜି ଭକ୍ତ ପାଲଟିଯାଇଛି । ଦଶାବତାରର ମୀନରୂପୀ ନାରାୟଣଙ୍କର ସତ୍ତାକୁ ଉପଲବ୍‌୍ଧ୍‌ 
କରି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଆମ୍ମବିଭୋର ହୋଇ ଉଠିଛି ! ଏଥ୍‌ରୁ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ମଣିଷ ସମାଜ 
ସହିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବର ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନର ଗୁରୂତ୍ଵକୁ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଆମ ପୂର୍ବପୁରୁଷଗଣ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ସାରିଥୂଲେ । 

ସମ୍ବଲପୁରର ହୂ ମାପୀଠରେ ପିତୃପକ୍ଷ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମୟରେ ଯାତ୍ରୀମାନେ 
ପିତୃତପଣାଦି କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି । ପିତୃପୂରୁଷର ପିଣ୍ଡଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଚିତାଭସ୍୍‌ ମଧ୍ଯ ବିସର୍ଜନ କରିଥାନ୍ତି । (ପଶାୟତ, ୧୯୯୫ : ପୃ. ୫୪) । ଏଠାରେ ସୂଚନା 
ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଆଧୁନିକ ବରଗଡ ଜିଲ୍ଲାର ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥ ପୀଠ ( ପଶାୟତ, ୧୯୯୫:ଘୂ୍‌ 
୧୨ ), କୋରାପୁଟ ଜିଲାର ଶୈବପୀଠ ତଥା ଯାଜପୁରର ଶର୍ତିପୀଠକୁ ମଧ୍ଯ ପିତୃତ୍ପଣାଦି 
କର୍ମ ଚଥା ପିଣ୍ଡଦାନ କ୍ରିୟା ନିମନ୍ତେ ଲୋକମାନେ ଆସିଥାନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୁ ଏହି ତୀର୍ଥସ୍ଥଳୀଗୁଡିକର 
ମହନୀୟତା ତଥା ପ୍ରାଚୀନତା ବିଷୟ ସୂଚିତ ହୁଏ । ଏହା କହିବାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ, 
ପିତୃତପଣାଦି କର୍ମ ତଥା ପିଣ୍ଡଦାନ କ୍ରିୟା ନିମନ୍ତେ ଲୋକେ କେବଳ ଆଲାହାବାଦ, ଗୟା, 
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କେଦାରନାଥ କିମ୍ବା ବଦ୍ଧିନାଥକୁ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ ! ଉପରୋକ୍ତ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସର ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରଭାବ 
ଯୋଗୁଁ ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଜଡିତ । ମୂଳ ବିଶ୍ବାସକୁ ଅନୁସରଣ କରି 
ତାକୁ ଆଞ୍ଚଳିକ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 


ମାଟି ଖୋଳୁ ଖୋଳୁ କିମ୍ବା ଗଛ କାଟୁ କାଟୁ ହଠାତ୍‌ ମାଟିତଳୁ ବା ଗଛ ଦେହରୁ ରକ୍ତସ୍ରାବ 
ଅଥବା କ୍ଷୀରସ୍ବାବ ହେବା ଏବଂ ପରେ ସେଠି ଦେବ ଦେବୀଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ମିଳିବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ଯ 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ଦେବତାଙ୍କ ସହିତ ଜଡିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ । ଯେହେତୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ 
ଅନୁସୃଚଜ୍ନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସ୍ଵାଭାବିକ, ତେଣୁ ତାର ସୀମାବଦ୍ଧତା ନ ଥାଏ | ରେମଭ୍ଡାର ସୋମଲାଇ 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଏକଦା ଗୀ ଜମିଦାରଙ୍କ ହଳିଆମାନେ ତାଙ୍କର 
ଏକ ଜମିରେ ହଳ କରୁଥ୍ବା ବେଳେ ଲଙ୍ଗଳମୁନରେ ଗୋଟିଏ ପଥର ବାଜିଗଲା ଏବଂ 
ସମଗ୍ର କିଆରିଟି ରକ୍ତମୟ ହୋଇଗଲା । ଏହା ଦେଖ୍‌ ହଳିଆମାନେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ହଳକାମ 
ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ଏବଂ ଗୀର ମୁଖ୍ଆଙ୍କୁ ଆସି ଜଣେଇଲେ । ପରେ ସେହି ସ୍ଥାନରୁ ମୀ 
ସୋମଲାଇଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ହେବା ଘଟଣା ଜଣା ପଡିଲା (ଦାସ, ବୀରବର, ପୃ-୧୫୬) | 
ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ତିତ ରୂପ ସାଲେପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଶୈବପୀଠ ଗଙଟ୍ଗେଶ୍ଵର 
(ସେଠୀ, ପ୍‌. ୧୯); ପୁରୀର ଓଡଗୀ ନିକଟସ୍ଥ ମାଣିକ ପାଟଣାର ଦୂତିକେଶ୍ଵର (ଦାଶ, 
ବ୍ରଜକିଶୋର ପୃ.୩୫ ); କଟକସ୍ଥିତ ଅସୁରେଶ୍ବର ପ୍ରଗଣା ଅନ୍ତର୍ଗତ କୋଇଲୋ ଗ୍ରାମର ଶ୍ରୀ 
ଶ୍ରୀ ଦଧ୍ବାମନଜୀଉ (ରଥ, ପ୍‌. ୧୭୦ ); ବଉଦର ମହାନଦୀ କୂଳସ୍ଥ ଚନ୍ଦ୍ରଚୂଡ ମନ୍ଦିର 
(ପଟ୍ଟନାୟକ, ସୌଦାମିନୀ, ପୃ. ୧୩୧ - ୧୩୨ ) ; ଆସିକାର ଖମେଶୃରୀଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ( ପାତର, 
ପୃ. ୪୫ ) ତଥା ବରଗଡ ଜିଲ୍ଲାର ଗନ୍ଧମାର୍ଦନ ପର୍ବତସ୍ଥିତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ରୀ ନ ସିଂହନାଥଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ 
(ପଶାୟତ, ୧୯୯୫:ପ. ୧୦-୧୧) ସହିତ ମଧ୍ଯ ଜଡିତ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ 
ଅନୁସୃବଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ମୂଳ କଥାବସ୍ତୁକୁ ସଙ୍କୋଚନ ବା 
ପ୍ରସାରଣ କରାଯାଇଥାଏ ! କେଉଁଠି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ଭାବେ ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଏ, କେଉଁଠି 
ନୂଆ ଚରିତ୍ରକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ ତ, ଆଉ କେଉଁଠି ଅନ୍ୟ ଏକ କଥାବସ୍ତୁକୁ ଆଣି 
ସଂଯୋଗ କରାଯାଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆଞ୍ଚଳିକ ପରିବେଶରେ ଯେତେବେଳେ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବଢ଼ି ଉଠେ, ସେତେବେଳେ ସେଠାର ଜନସମାଜ ତାକୁ ଏକାନ୍ତ ଆପଣାର ବୋଲି 
ଭାବିନିଏ । 

ଉପରୋକ୍ତ ସମଗ୍ର ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ଫୁଟି ଉଠେ ଯେ କିତ୍ବଦନ୍ତୀଚେ 
ସଜନ ଶୀଳତାର ପ୍ରକିୟା ଅବ୍ୟାହତ । ସ୍ଚନଶୀଳତାର ଆଉ ଏକ ଦିଗ ସମ୍ପକରେ ଏଠି 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । ହୁମାସ୍ଥିତ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଗୋଟିଏ ପଟକୁ 
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ଅଣେଇ ହୋଇପଡିଛ । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରର ଗଠନ ଅବସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ଅନେକ ଗୁଡିଏ ଜନଶ୍ରୁତି 
ରହିଛି । କେତେଜଣ କୁହନ୍ତି ମନ୍ଦିଗଟି ଆଗରୁ ଏମିତି ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । ଏହାମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ 
ଯେ ଭୂମିଦୋଷରୂ କାଳକ୍ରମେ ଏହା ନଇଁ ପଡିଛି । ଆଉ ଏକ ଜନଶ୍ରୁତି ଅନୁଯାୟୀ ମନ୍ଦିର 
ନିଆରି କାମ ଯେତେବେନେ ଚାରିଥ୍ଲା ସେତେବେଳେ ଦିନେ ରାତିରେ ଏକ ଭୟର ଗର୍ନ 
ଶୁଣାଗଲା । ମନ୍ଦିର କାମ ସେତେବେଳକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା ଉପରେ |! କେବଳ ମୁଣ୍ଡି ମାରିବା 
ଜାମ ବାକି ରହିଥାଏ | କିନ୍ଧୁ ସକାଳୁ ଉଠି ମନ୍ଦିରର ରୂପ ଦେଖ୍‌ ସମସ୍ତେ ସ୍ତମ୍ଭୀଭୂତ 
ହୋଇପଡିଲେ ! ମନ୍ଦିର ଗୋଟିଏ ପଟକୁ ଢ଼ଳି ପଡ଼ିଛି । କାରିଗରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭାଳେଣି 
ପଡ଼ିଗଲା; ରାଜାଙ୍କ ଦଣ୍ଡବିଷୟ ଚିନ୍ତାକରି ସମସ୍ତେ ପ୍ରମାଦ ଗଣିଲେ । କିନ୍ଧ ମୁଖ୍ୟ କାରିଗରକ୍କୁ 
ସେଦିନ ରାତିରେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ବରଦେବ ଦର୍ଶନ ଦେଇ. କହିଲେ ଯେ ଏହି ସ୍ଥାନ ଅପବିଡ୍ର 
ହୋଇଛି, ତେଣୁ ସେ ପାତାଳକୁ ଗମନ କରୁଛନ୍ତି । ଯେହେତୁ ତାଙ୍କ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ମନ୍ଦିରଟି 
ଗୋଟିଏ ପଟକୁ ନଇଁ ପଡିଛି, ତେଣୁ ଭୟ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ହେଲେ 
ମନ୍ଦିରର ଏହି ତେରଛା ରୂପ ହଁ ଏହ ପୀଠର ଖ୍ୟାତିକୁ ବଢ଼ାଇବ । ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥ୍‌ବା ସ୍ଥାନଟି ପ୍ରସ୍ତରମୟ । ତେଣୁ ପିସାର ଅଙ୍ଗାଳିକା ସଦୃଶ ଭୂମି ଦୋଷରୂ 
ଏହା ଢ଼ଳି ପଡି ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଯଦି ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ ଆଉ ଏକ 
ଦିଗରୁ ନଇଁ ପଡିବାର କାରଣ ଖୋଜାଯାଇପାରେ | ତାହା ହେଲା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ । ଉପରୋକ୍ତ 
କିତ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ମନେହୁଏ ଯେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସମୟରେ ରାତିରେ ଯେଉଁ ଗର୍ଜନ ଶୁଣାଗଲା 
ତାହା ହୁଏତ ଭୂମିକଥ୍ପର ଶବ୍ଦ ହୋଇପାରେ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ନଦୀ ଉପକୂଳବର୍ୀ ପ୍ରସ୍ତର ଶଯ୍ୟାରେ 
ସାମାନ୍ୟ ପରିବଭଭନ ହୁମା ମନ୍ଦିରର ଅଣେଇ ହୋଇ ପଡ଼ିବାର କାରଣ ହୋଇପାରେ । 
ଯାହାହେଉ, ନଇଁ ହୋଇପଡିଥ୍ବା ଏହି ମନ୍ଦିରଟି ଅନେକ ଦିନ ହେଲା ଯାଡ୍ରୀ, ଭକ୍ତ, ଦର୍ଶକ, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ବିସ୍ଟୟ, ରହସ୍ୟ, ତଥା ଅଲୌକିକ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରି ଆସିଛି 
( ପଶାୟତ ଚିଡୁସେନ, ୧୯୯୫: ପୃ. ୧୬-୧୯; ୧୯୯୫ : ପୃ. ୫୩) | 


ଗୋଟିଏ ପଟେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତାର ବିଜ୍ଞାନସିଦ୍ଧ କାରଣ ପରିବେଷଣ କରିଛି ଏବଂ 
ଅନ୍ୟପଟେ ସାଧାରଣ ଜନତା କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏହାର ସମାଧାନ ଖୋଜିଛି । 
କିତ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ମଣିଷ ନିଜ ମାର୍ଗରେ ମନ୍ଦିର ତେରଛା ହେବା ଜିଜ୍ଞାସାର 
ଉତ୍ତର ପାଇ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କରିଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନହେଲେ 
ବି ଜନବିଶ୍ବାସ ଉପରେ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏଥ୍‌ରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସ୍ବାଧାରଗଖ ମଣିସ୍ତଗ ବର୍ମା ଓ ସୃକନଶୀଳତାର ପରଚୟ ମିଳେ | ବିଜ୍ଞାନଦଧାରା ଜାରତକ 
ବସ୍ଥୁଗୂଡିକ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଖୋଜାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବିଜ୍ଞାନସିବଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନବ-ବୁଦ୍ଧିର ଅନେକ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୯୯ ® 


ଦିଗରୁ ଗୋଟିଏ ଦିଗ ମାତ୍ର । ଏହାକୁ ମନୁଷ୍ଯ ଜ୍ଞାନର ଏଜମାତ୍ର ରାସ୍ତା ବୋଲି ଧରିନେବା 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଏହାଦ୍ଵାରା ମଣିଷର ସୃଜନଶୀଳତା ଗୁଣ ବାଦ୍‌ ପଡିଯିବ । 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, ଲୋକକଥା, ଲୋକଗାଥା ପ୍ରଭୃତି ମଣିଷର ସ୍ଵଜନଶୀଳତାର ବୈଚିତ୍ରୟକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରେ ଏବଂ ମଣିଷର ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ଭିଜନ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରେ । ଏହା ସତ ଯେ ତଥୀକୁ 
ଆଧାର କରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉତ୍ତର ଖୋଜେ; କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ନିଜର କଳ୍ପନାଶକ୍ତିଦ୍ଧାରା 
ଉତ୍ତର ଖୋଜେ ଏବଂ ଏଥ୍‌ରୁୂ ସେ ଆନନ୍ଦ ପାଏ ଓ ତୃପ୍ତିଲାଭ କରେ । ତେଣୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସୃଷ୍ଟି 
ସର୍ବଦା ସ୍ଵତଃସୂର୍ଭ ନ ହୋଇ ଏକ ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ । ଯେ କୌଣସି 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଥବା ଏକାଧ୍‌କ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ ଚେଷ୍ଟାରୁ ଢନ୍ଧଲାଭ କରିଥବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଯଦି ଗୋଷ୍ଠୀ ମାନସର ଅନୁକୂଳରେ ସଞ୍ଚାରିତ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା ସହଜରେ ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ଛୋଟରୁ ବଡ ଓ ବଡରୂ ଆହୁରି ବଡ ସମାଜର ଅନୁମୋଦନ ଓ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ 
କରିଚାଲେ । ଅବଶ୍ୟ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସ୍ରଷ୍ଟାକୁ ଲୋକେ ଭୂଲି ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଏହା କ୍ରମଶଃ 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକାନ୍ତ ନିଜସ୍ଵ ନ ହୋଇ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂପତ୍ତି ହୋଇ ରହିଯାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନା ତଥା ଉଦାହରଣଗୁଡିକୁ ଦେଖ୍‌ ଲେ ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମୃହିକତା ଓ ବ୍ୟାପକତାକୁ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରିହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀ ତଥା ଧର୍ମପୀଠ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କିତ୍ବଦନ୍ତୀର ସମାନତା Migration 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଇଙ୍ଗତ କରେ । ଏହି ତତ୍ତ୍୍‌ ଅନୁସାରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସଞ୍ଚରଣଶୀଳତା ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା । କାରଣ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା, ବାଣିଜ୍ୟ, ପର୍ଯ୍ୟଟନ, ଧର୍ମପ୍ରଚାର ପ୍ରଭୃତି 
ନିମନ୍ତେ ଲୋକେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ଗମନ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି କ୍ରମରେ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭାବର 
ବିନିମୟ ଘଟେ ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ୟ ଗୋଟଏ ସ୍ଥାନକୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନକୁ ଗତି କରେ 
ସେତେବେଳେ କିତ୍ବଦନ୍ତୀର ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଲୋକମୁଖରେ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏଥ୍‌ରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଥାଏ । କିନ୍ତୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଅ 1ଣ୍ଡ ଆଏ । ମନେହୁଏ 
ସେତେବେଳେ ଲୋକଗାଥାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସାଧନ ଉପଲବ୍ଧ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷେ ସହଜ ଏବଂ ଯଥେଷ୍ଟ ନ ଥଲା | ଅଥବା ଏହାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସେତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉ ନ ଥୁଲା ( ପଶାୟତ, ୧୯୯୬: ପୃ 
୭ ୦ ) | ତେଣୁ ଉପରୋକ୍ତ କିତ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡିକର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ କେବଳ ଓଡିଶା ନୁହେଁ, ଓଡିଶା 
ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ମିଳିପାରେ । ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡିକ କେବେ, କେଉଁଠି ଏବଂ କେଉଁ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ତାହା ନିଣ୍ଭୟ କରିବା ସହଙ୍କ ନୁହେଁ | ପୁନର୍‌ ଏହାର ପ୍ରଥମ ସ୍ଵରୁପ କଣ 
ଥୁଲା, ତାହା କହିବା କଷ୍ଟ ¦ କାଳ, ପାତର ଓ ସ୍ଥାନ ପ୍ରଭାବରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଟି 
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ହେବା ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅନୁସୃଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କଥକର ଇଚ୍ଛା, ସ୍ଜନଶୀଳତା, ଦୁର୍ବଳତା 
ତଥା ପରିବେଶର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ କିତ୍ବଦନ୍ତୀର ମୂଳରୂପ ପରିବର୍ଭନ, ପରିବର୍ବନ ଓ 
ପରିମାର୍ଜନ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ସଞ୍ଚାରିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ହେବ ମଧ୍ଯ | ତେଣୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ 
ସ୍ଳନଶୀଳନୀନର ପ୍ରକ୍ରିୟା ସଦା ନଳମାନ । 


ଉପାଦାନ ପଞ୍ଜିକା 
ଓଡ଼ିଆ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, ପରମାନନ୍ଦ, ଓଡ଼ି ଶାର ପ୍ରଦ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରବନ୍ଧ 


କୁମାର, ଶଚୀ ( ୧୯୮୦), ଖୋର୍ଵାର ଦେବଦେବୀ, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ଓଡ଼ିଶାର ଦେବଦେବୀ, କଟକ: ଓଡିଶା 
ବୃକ୍ଷ୍ଟୋର ପୃ. ୧୪୫-୪୬ | 


ଦକ୍ଷିଣ ରାୟ ମହାପାତ୍ର, ଚୌଧୁରୀ ବିମ୍ବାଧର ( ୧୯୮୦), “ମଞ୍ଜରୀ ବଳଦେବଜୀଉ 
ବିଚତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ 
ପୂ. ୫୩୪-୫୩୬ । 


ଦାଶ, ଶିବପ୍ରସାଦ ( ୧୯୬୨), ସମ୍ବଲପୁର ଇତିହାସ, ସମ୍ବଲପୁର : ବିଶୃଭାରତୀ ପ୍ରେସ | 


~~ 


ଦାଶ, ବଜକିଶୋର ( ୧୯୮୦), ˆ ‘ଦୂତିକେଶୁୂର' ” ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଷୟ ପୃ ୩୩-୩୬ | 


~~ 


ଦାଶ, ଶ୍ରୀଧର ( ୧୯୮୦), “ଲଡ଼ୁ ବାବା', ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତୀ, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ 
ଯମେଶ୍ଧର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ ପୃ ୫୮-୬୧ । 


ଦାଶ, ବୀରବର, ରେମଣ୍ଡାର ସୋମଲାଇ ଠାକୂରାଣୀ, ବି.ସି. ମହାନ୍ତୀ, ଏସ୍‌.ଏନ୍‌, ଦାସ 
ଓ ଜେ. ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ଓଡ଼ିଶାର ଦେବଦେବୀ (ଦିତୀୟ ସ୍ତବକ), କଟକ: ଓଡ଼ିଶା 
ବ୍ରକ୍ଷ୍ଟୋର | 


ନାୟକ, ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ( ୧୯୮୦), ପ୍ରାଚୀ -ଉପତ୍ୟକା ଓ ପ୍ରାଚୀ-ତୀରସ୍ତ ଶିବପୀଠ, 
ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବସୂଚିତ ଗ୍ରଛ୍ଞ 
ପୂ ୧୩୯-୧୪୪ । 
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ଦାସ, ଦେବଯାନୀ ( ୧୯୯୭ ) , ଟିକରପଡ଼ାର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ମାଆ ମଙ୍ଗଳା, ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର 
ସାପ୍ରତାହିକୀ, ଜୁନ ୨୨-୨୮। 


ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ ( ୧୯୭୯), ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମ, କଟକ : ଗ୍ରନଛ୍ଧ ମନ୍ଦିର । 


ପଣ୍ତା, ରମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ( ୧୯୯୭ ), ଅବକ୍ଷୟ ଦ୍ଵାରଦେଶରେ ଶୋଭନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର, ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର 
ସାପ୍ରାହିକୀ, ୮-୧୪ ଜୂନ | 


ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ ( ୧୯୮୦), ଲଡ଼ୁକେଶବର ବା ଲଡ଼ୁବାବା, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ, ପୂ ୪୮-୫୭ । 


ପଟନାୟକ, ପ୍ରଦୀପ କୁମାର ( ୧୯୯୭), ମା ଶ୍ୟାମଳାଇ ପୀଠ, ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର ସାପ୍ତାହିକୀ, 
ସେପ୍ପେମ୍ବର ୧୪-୨୦ । 


ପଟ୍ଟନାୟକ, ସୌଦାମିନୀ, ଫୁଲବାଣୀର ଦେବଦେବୀ, ବି.ସି. ମହାନ୍ତି, ଏସ୍‌.ଏନ୍‌.ଦାସ ଓ 
ଜେ. ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ର, ପୃ ୧୩୧-୧୩୨ । 


ପଶାୟତ, ଚିତୁସେନ ( ୧୯୯୫), ହୁମାର ଅବହେଳିତ ଶୈବପୀଠ, ରୌପ୍ୟଜୟନ୍ତୀ 
ସ୍ୃରଣିକା, ୧୯୭୦-୯୫), ସମ୍ବଲପୁର: ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ ସମାଜ, ପୂ. ୫୦-୫୪ | 


ପଶାୟତ, ଚିତ୍ରସେନ ( ୧୯୯୫), ବିସ୍ୟ କଳନା ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ବୟ: ମସ୍ୟ 
ତୀର୍ଥ ହୁମା, ଅମୃତାୟନ, ପଞ୍ଚଦଶ ବର୍ଷ, ଜାନୁଆରୀ ଓ ଫେବୃଆରୀ ସଂଖ୍ୟା, 
ପ୍.୧୬-୧୯। 


ପଶାୟତ, ଚିତ୍ରସେନ ( ୧୯୯୫), ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ସମନ୍ମୟର ତୀଅକ୍ଷେତ୍ର, 
ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥ, ନିଶାନ୍ତ-ପ୍ରଜ୍ଞାର ପରିଭାଷା, ଦ୍ଵିତୀୟ ବର୍ଷ, ଦ୍ଵିତୀୟ ସଂଖ୍ୟା, ପୃ ୫- 
୧୫ । 


ପଶାୟତ, ଟିତ୍ରସେନ ( ୧୯୯୬), ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା: ଏକ ସମାଜଚତାର୍ତ୍ିକ 
ଅଧ୍ୟୟନ, ଏଷଣା, ୩୩ଶ ଖଣ୍ଡ, ଡିସେମ୍ବର, ପୂ. ୧-୧୮ । 


ପାଢ଼ୀ, ହମାଂଶୁଶେଖର ( ୧୯୯୬), ବୀରମହାରାଜପୁର: ଚମ୍ପାମାଳର ଚମେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର, 
ପ୍ରକ୍କାତନ୍ତ୍ର ସାପ୍ତାହିକ, ଡିସେମ୍ବର ୨୯, ୧୯ ୯୭-ଜାନୂଆରୀ ୪. ୧୯୯୭ | 
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ପାତ୍ର, ଶିବରାମ, ˆ ' ରଖିକୁଲ୍ୟା ଅବବାହିକାର ଦେବଦେବୀ, ' ` ବି.ସି.ମହାନି, ଏସ୍‌.ଏନ୍‌.ଦାସ 
ଓ ଜେ ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ ପୂ ୪୩-୫୦ । 


ମଙ୍ଗରାଜ, ଶଙ୍କର୍ଷଣ ( ୧୯୮୦ ), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଚଶ୍ଡେଶଵର, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ଵର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଷ, ପୃ ୬୯-୭୬ | 


ମହାପାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ମୀଧର ( ୧୯୮୦), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଚଣ୍ତେଶ୍ଵର, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ, ପୃ. ୭୯-୮୧ । 


ମହାନ୍ତି, କୃଷ୍ଣକୁମାର ( ୧୯୯୦) ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ: ଏକ ଅନୁଧ୍ୟାନ, କୋଣାର୍କ, 
ଏକାଶୀତିତମ ସଂଖ୍ୟା, ଡିସେମ୍ବର । 


ମହାନ୍ତି, ଦିଲୀପ କୁମାର ( ୧୯୭୯), ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶୈବପୀଠ କପିନେଶ୍ବର, ପ୍ରଜାତନ୍ତ 
ସାପ୍ତାହିକୀ, ପଫ୍ରେବ୍‌ଆରୀ ୨-୮ । 


ରଥ, ଗୋପୀନାଥ ( ୧୯୮୦), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଦଧ୍ବାମନ ଜୀଉ, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ, ପୃ. ୧୭୦-୧୭୩ | 


ରାୟ ରାହାସ ( ୧୯୮୦), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଚନ୍ଦନେଶ୍ବର, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ର, ପ.୪୯ ୨-୪୯୭ | 


ସାହୁ, ଦେବୀ ପ୍ରସାଦ ( ୧୯୯୭), ବରିର ପ୍ରାଚୀନ ସନ୍ନ ପୀଠ, ପ୍ରଚକାତନ୍ତ୍ର ସାପ୍ତାହିକୀ, 
ମାର୍ଚ୍ଚ ୩୦-ଏପ୍ରିଲ ୫ । 


ସାହୁ, ବାସୁଦେବ, ଲିଙ୍ଗ ଉପାସନାର ଇତିହାସ, ଓଡିଶାର ଦେବଦେବୀ ୩ୟ ଖଣ୍ଡ | 


ସାହୁ, ସୁଧୀର କୁମାର ( ୧୯୯୬), ଲୋକଧାରା: ପରିଭାଷାର ସାଧନ, କୋଣାର୍କ, ୯୯ତମ 
ସଂଖ୍ୟା, ଜାନୁଆରୀ । 


ସାହୁ, କିଶୋର ଚନ୍ଦ୍ର ( ୧୯୮୦), କେନ୍ଦ୍ରାପଡା ବଳଦେବଜୀଉ, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ, ପୃ ୧୭୩-୧୮୩ । 


ସାୁ, ବସନ୍ତ କରମାର { ୯ ୯୮୦ ), ଅମରେଶୁର, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟନାୟକ 
(3 ଯମେଶର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ, ପୂ.୩୮ ୬-୩୯୩ । 
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ସାମନ୍ତରାୟ, ବିଳାସିନୀ ( ୧୯୮ ୦ ). ବିଶୂଳନାଥ. ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରଛ୍ଞ, ପୃ ୮୨-୮୪ ! 


ସେଠୀ, ଗଙ୍ଗାଧର ( ୧୯୭୭), ଶୈବପୀଠ ଗଙ୍ଗେଶଵର, ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର ସାପ୍ତାହିକୀ, ମଇ 
୨୫-୩୧ । 


ଷଡଙ୍ଗୀ, କାଁ କଚନ୍ଦ୍ର( ୧୯୮୦), ଝାଡେଶ୍ବର, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଷ, ପୃ. ୨୯୬-୨୯୮ । 
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କଳାହାଛଶ୍ଚିରେ ମାତୃପୂଜା 


କିନାହାଶ୍ଡିର ଲିଖ୍ତ ତଥା ଅଲିଖ୍ତ ଇତିହାସକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାପଡେ 
ଯେ ଏହି. ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀବହୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥୁଲା । ଏବଂ ଏବେ ମଧ୍ୟ ଅଛି । ଅନେକ 
କାଳଯାଏ ଅଣଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଅନଧ୍‌କୃତ ଥଲା । ମୁଖ୍ୟତ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଶାସକମାନେ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଅବାଧ ଭାବରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଶାସନ କରି 
ଆସିଛନ୍ତି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକ ଧର୍ମ କହିଲେ ସାଧାରଣତଃ ଶାକ୍ତଧର୍ମକୁ ହିଁ ବୂଝାଏ । 
ଏଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ଗ୍ରାମଦେବୀ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଅପ୍ରକାଶିତ, 
ଅଲିପିବଦ୍ଧ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । ବୈଦିକ ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଦେବୀଙ୍କ 
ବ୍ଯତୀତ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଅଗଣିତ ଆଦିବାସୀ ଓ ଲୋକ ଦେବୀ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । 
ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ, ମାଣିକେଶ୍ବରୀ, ରକ୍ତାତ୍ମରୀ ଓ ସମେଲେଶ୍ବରୀ ଦେବୀଗଣ ରାଜଧର୍ମର ପରିଧ୍‌ 
ଭିତରେ ପୁଷ୍ଟପୋଶକତା ଲାଭ କରି ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିଛନ୍ତି । କଳାହାଶ୍ତିର ଅସଂଖ୍ୟ 
ଲୋକ ଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦୂଆରଶନି, ଡୋକରି ବୁଢୀ, ଡୁନା ଦେଇ, ରକତ ମାଏଲୀ, 
ପେଶ୍ଡରା ଗତିଏନ, ଗଙ୍ଗାଦେଇ ,ଇନ୍ଦ୍ରାଦେଇ, ଠୂଟି ମାଏଲି, ପାହାର ପହରେନ, ମହୁଲ 
ଗଛେନ, ଗୋପା ଗଛେନ୍‌, କଁଟାଝୁ ଲେନ, ନକଟା ନକଟେନ, ଚାର ଚୌରାଶୀ ଅନ୍ୟତମ 
। ଏହି ଦେବତାଙ୍କୁ ପୁଜା କରିବା ମୂଳରେ ଲୋକଙ୍କର ମଧ୍ଯରେ ଭକ୍ତି ଯେତିକି ଭୟ 
ମଧ୍ଯ ସେତିକି । ତେଣୁ ଦେବୀଙ୍କ ଉଭୟ କଠୋର ତଥା ଉଗ୍ର, ଶାନ୍ତ ତଥା ମଙ୍ଗଳମୟୀ 
ରୂପ ଏଠାରେ ମାତୃ ପୂଜାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ଥାଏ ! ଏହି ଲୋକ ଦେବୀଗଣ ଯେ ରାଜ 
ଆଶ୍ରୟ ତଥା ସାହାଯ୍ୟରୁ ବଞ୍ଚିତ ଥୁଲେ, ତାହା ନୁହେଁ । ଏମାନଙ୍କର ଶୁଭାନୁଧ୍ଯାୟୀ 
ଓ ମୁରବୀ ଥୁଲେ ସ୍ଥାନୀୟ ଗ୍ରାମବାସୀ, ବଡ଼ମୁଣ୍ଡିଆ, ଗୀ ଗଉଁତୀଆ ଜମୀଦାର ଓ ଜାତି 
ବା କୂଳବ୍ଵର୍ଧ । 

ମନେହୁଏ ଶାନ୍ତ ପରଂପରା କଳାହାଣ୍ଡିର ଲୋକ ଚେତନାରେ ମୃଳୀଭୂତ । 
ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ଅପରିମେୟ ତଥା ଅକ୍ଷୟ ଶକ୍ତି ଓ ତା'ର ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ 
ବିଭୀ ଷିକାର ରହସ୍ୟରୂ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ଉଦ୍ଭୂତ । ଦେବୀ ପୂଜା ସମୟରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
ଓ ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଦେଖାଦେବା ଶୂଭ ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ । ତେଣୁ ଏହା ମାର୍ଜନୀୟ ତଥା କ୍ଷମଣୀୟ 
ନୁହେଁ । ଯଦିଓ ଏହାକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ବା ଖାଣ୍ଟି ସତ୍ୟ ବୋଲି ଅନେକ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ, 
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ତଥାପି ଲୋକବିଶ୍ଵବାସ ଯେ ପ୍ରଚଳିତ ରୀତିବିରୂୁଦ୍ଧ କାମ ଅଥବା ଅସଙ୍ଗତି ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଲେ 
ଦେବୀଙ୍କ କୋପରେ ରାଜ୍ୟ, ସମାଜ ତଥା ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ଅପ୍ରୀତିକର ଘଟଣା ଘଟିବ । 
ସେ ଯାହାହେଉ, ଶକ୍ତିପୂଜା ପ୍ରତି ଏଠାରେ ମଣିଷ କଦାପି ପରାଙ୍କୁଖ ନୁହେଁ । 

ଶକ୍ାମାଏ ଖଳିଆାଳର ଲନୌଦାକ୍ଷନଂଶୀମ ରଲାଳା ରନ୍ମିଂଦ ମାଲମାନାନ୍ନ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ ରକତ ମାଏଲୀଙ୍କୁ ନିଜସ୍ଵ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ଧାରଣାରେ 
ଆରୋପିତ କରି ଦେବୀଙ୍କୁ ରକ୍ତାମ୍ଭରୀ ନାମରେ ନାମିତ କଲେ ତଥା ଗଡ଼ଦେବୀ ରୂପେ 
ସ୍ବୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କଲେ । ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣଆଦିବାସୀଙ୍କ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ସହାବସ୍ଥାନ ଯୋଗୁଁ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ଏକୀକରଣ କରିବା ସହଜ ଥୁଲା । ଏତିହାସିକ ମାଣିକଗଡ଼ର ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ହେଲେ ଦୁଆରଶନୀ । ଏକଦା କଳାହାଣ୍ଡିର କାଠଫାରପୁରୁବାଦୀ ପର୍ବତମାଳାସ୍ଥିତ କୋଟମା, 
ମାଣିକଗଡ଼ ଓ ମାରା ଗୁଡା ଉପତ୍ୟକାର ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେ ଏକାନ୍ତ 
ଭାବେ ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ଲେ । ଅଲିଖ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ତତ୍କାଳୀନ ରାଜାଙ୍କ 
ଅନୀତି ଓ ସ୍ବେଚ୍ଛାଚୀାରୀତାକୁ ସହ୍ୟ କରି ନପାରି ଦେବୀ କ୍ଷୁସ୍ଧ ହୋଇ ମାଣିକଗଡ଼ ଛାଡ଼ି 
ଚାଲିଯାଇଥ୍‌ଲେ । ଏହା କଳ୍ପଧନୀମୂଳକ ତଥା ଅବାସ୍ତବ ମନେହେଲେ ବି ଦୁଆରଶନି ଦେବୀ 
ଆଜି ବି ଭୁଞ୍ଜିଆ ସାଧକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବିରୋଧ ଭାବେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । 


କହିବା ଧଷ୍ଟତାହୀନ ହେବ ଯେ, ଓଡ଼ିଶାର ଶାକ୍ତ ପୂଜା ପରମ୍ପରାରେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ 
କେବଳ କଳାହାଣ୍ଡି ନୁହେଁ,ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରଥମ ଶାକ୍ତ ଦେବୀ ରୂପେ 
ପରିଗଣିତ | ଇତିହାସ କୁହେ ଯେ, କଳାହାଶ୍ିରେ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଶକ୍ତି ଉପାସନାର 
ଅବାଧ୍ତ ତଥା ଅବାରିତ ପରମ୍ପରା ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ପୂଜନ ମାଧ୍ଯମରେ ହେଉଥଲା । 
ତେରାସିଂହା ତାମ୍ରଶାସନରୁ ଏହା ସନ୍ଦେହାତୀତ ଜଣାପଡ଼େ । କଳାହାଣ୍ଡିର ସ୍ଥାନୀୟ ପର୍ବତ 
ଦ୍ଵାରକ ରାଜବଂଶର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ପୀଠସ୍ଥଳ ପର୍ବତଦ୍ଧାର । 
ଅବିଭକ୍ତ କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲ୍ଲାର ଖଡ଼ିଆଳ ଅଞ୍ଚଳର ପଶ୍ଚିମ ସୀମାନ୍ତ କାଠଫାରପୂରୁବାଦୀ 
ପର୍ବତ ଶ୍ରେଣୀର ପାଟଦରା-କପାଟ ଦରହକୁ ବ୍ରଝାଯାଏ ! ପ୍ରମାଣସିବଧ ନ ହେଲେ ବି 
ବୁକ୍ଷପୂଜୀ ସହିତ ମାତୃଶକ୍ତିର କଳ୍ପନାରୁ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ଉତଦ୍ତୁତ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇ 
ପାରେ । କାଠ କିମ୍ବା ପଥରର ସ୍ତମ୍ଭକୁ ପ୍ରତୀକରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍‌ବା ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ 
ଦେବୀ ଅତୂଳ, ଅନୁପମ ତଥା ଅଦ୍ବିତୀୟ ଅଟନ୍ତି । 

ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ କଳାହାଣ୍ଡିର ନାଗବଂଶୀ ରାଜାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜୁନାଗଡ଼ର ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ରୁପେ ସ୍ଵୀକୃତି ପାଇଲେ । ନବମ -ଦଶମ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ଶାସନ କାଳ ପରେ ପରେ ଚକ୍ରକୋଟର ଚିନ୍ଦକ ନାଗମାନେ ଏହ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
କିଛିଦିନ କାଳ ଶାସନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହି ସମୟରେ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ଚୋଡ଼ଙ୍କ ସାମନ୍ତ ଦ୍ଵିତୀୟ 
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ସୋମେଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲଙ୍କେଶ୍ନରୀ ଦେବୀ କଳାହାଣ୍ତି ଅଞ୍ଚଳରେ ପୂଜା ପାଇଲେ । ମହଦା 
ତାମ୍ରଶାସନରୁ ଏହା ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ତଥା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଏହି ଚିନ୍ଦକ ନାଗମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଥ୍‌ଲେ 
ମାଣିକେଶ୍ବରୀ । ଏହା ଅପ୍ରତ୍ଯାଶିତ ଅଥବା ଅନପେକ୍ଷିତ ଧାରଣା ମନେହୁଏ ; କିନ୍ତ 
ପରବରାୀ ଆଲୋଚନାରୁ ସୂସଷ୍ଟ ବୁଝାପଡ଼େ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ଧାରଣୀ ଅକାରଣ ଅଥବା 
ଅନର୍ଥକ ନୁହେଁ ଅଥବା ଅତର୍କିତ ଭାବେ ଥୋପି ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ୧୨୧୮ ମସିହା 
ବେଳକୁ ଚିନ୍ଦକ ନାଗବଂଶ ରାଜା ମାଣିକ୍ୟଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା କରୁଥ୍ବାର ଜଣାପଡ଼େ । ଏକ 
ଅପରିଚିତ ତଥା ଅପ୍ରସିଦ୍ଧ ଲୋକବିଶ୍ଵାସରୂ ବୁଝାପଡ଼େ ଯେ ମାଣିକେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଅନ୍ୟ ନାମ 
ହେଲା ଦନ୍ତେଶ୍ବରୀ, ଯିଏ କି ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ରୂପେ ସର୍ବପରିଚିତ । କୁହାଯାଏ 
କଳାହାଣ୍ତିର ନାଗବଂଶର ସପ୍ତମ ରାଜା ତାଙ୍କ ମାତୁଳାଳୟରୁ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ଆଣି କଳାହାଶ୍ରିରେ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଦନ୍ତେଶ୍ବରୀ 
ପରବରୀ କାଳରେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ନାମ ଧାରଣ କରି କଳାହାଣ୍ଡିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଲେ । 
ଆଉ କେତେଜଣ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି ଯେ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜାଙ୍କ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ 
ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ ସାନଖେମୁଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରୁ କଳାହାଣ୍ରି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସି ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ନ 
ବିସ୍ତାର କଲେ । ମତାନ୍ତରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ଆଦିସ୍ଥାନ 
ହେଲା ଥଆମୁୂଲ-ରାମପୂର । ସେଠାରେ ମସ୍ତକପୀଠ ଓ କାଶୀପୂରଠାରେ ଯୋନିପୀଠ 
ରୂପେ ସେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । ଆଉ କେତେଜଣଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହା ଭିରିହୀନ ତଥା 
ଅମୂଳକ ମନେହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ନିଶ୍ଚିତ ତଥା ସ୍ୟକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ 
କଳାହାଣ୍ଡିର ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ନାଗବଂଶୀୟ ତଥା ଚିନ୍ଦକ ନାଗବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ମାଣିକେଶ୍ରୀ ଦେବୀ ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ଲେ । 

ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଚୌହାଣ ମାନଙ୍କ ଆଗମନ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ସମଲେଶ୍ବରୀ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ପୂଜା ପାଇଲେ । ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ 
କଥା ସ୍ପଷ୍ଠ ହୁଏ ଯେ କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରା କାଳରୋଧ୍ତ ନୁହେଁ । 
ଏହି ପରମ୍ପରାର ଅବିରତ ତଥା ସତତ ଧାରାକୁ ଅବରୋଧ କିମ୍ବା ରୁଦ୍ଧ କରାଯାଇ ପାରି 
ନାହିଁ । କଳାହାଣ୍ଡିର ଆଉ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧା ଦେବୀ ହେଲେ ପେଣ୍ଡରା ଗତିଏନ । ତାଙ୍କର 
ଅନ୍ଯ ନାମ ହେଲା ପେଣ୍ଡଚା ହାଣ୍ଡି । ଏହି ଦେବୀଙ୍କ ମୂଳ ଆସ୍ଥାନ ହେଲା କୋରାପୂଟ । 
କେବଳ ପେଣ୍ଡରା ହାଣଶ୍ରିଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୁହେଁ, ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାର ପରିସରଭୁକ୍ତ 
ମସ୍ତ ଦେବୀଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଦୀମାନଙ୍କ ଗତିଶୀଳତା ଜଣା ପଡ଼େ । ଗତିଶୀଳତା ସାଙ୍ଗକୁ 
ସକ ବିଶେଷରେ ଦେବୀଙ୍କ ଆଙକ୍ଟତିୟ ଆକାର, ପ୍ରତିରୂପ, ପ୍ରତିମୂର୍ଭି ଅଥବା ପୂଜା 
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ପ୍ରଣାଳୀର ନିୟମଧାରା, ପଵ୍ଧତି, ରୀତି ଆଦିରେ ପରିବର୍ତନ ଦେଖାଦେବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେହୁଏ ! 

ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରାର ମୂଳ ବା ଚେର କେଉଁ ମାନଧାତା ଯୁଗକୁ ଭେଦିଛି, ତାହା 
ଅଲଳଇଲୀମ | ମାଲାସଦା ୍ମନ୍ଯଳାଲ ଅଲଷନ ମୋର ମଥ୍ଚଷରଳ ଅଜଥାଲଇ ଳର 
କେତେଜଣ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ଯେ ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ସଭ୍ୟତାର ସମସାମୟିକ ଏକ 
ସଭ୍ୟତା ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥ୍ଲା ଏବଂ ଏଠାରେ ମାତୃପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ 
ଥୁଲା ! ଏହାକୁ ଚିତ୍ତଭ୍ରମ ଅଥବା ଅସାର କଳ୍ପନା କହିବା ଆଦୌ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । କଳାହାଣ୍ଡିରେ ଦେବୀପୂଜା ପରମ୍ପରାର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ବୈଧତା ଦେବାପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ଵତତ୍ତବବିତ୍‌ମାନେ କଳାହାଣ୍ଡିର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଏକରନ୍ତ୍ର ବିଶିଷ୍ଠ ପଥର ଆବିଷ୍କାର 
କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାରେ ଏହାକୁ ପଣକା ପଥର କୁହାଯାଏ । ଏହି ପଥରରେ ଚକ୍ର 
ଓ ଯନ୍ତ୍ରର ଆରୋପ କରି ଶସ୍ତିପୂଜାର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ବୋଲି 
ସେମାନେ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି । କଳାହାଣ୍ଡିରେ ଦେବୀପୂଜାର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବା ପାଇଁ ଏହା ଏକ ବ୍ୟର୍ଥ ଚେଷ୍ଟା ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ବିଧ୍ସିଦଧ କରିବା 
ପାଇଁ ଅସୁରଗଡ଼ ଦ୍ର୍ଗ ଖୋଦନ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରାଯାଇ ପାରେ । ଚାଳିଶ 
ଫୁଟ ବ୍ୟାସ ବିଶିଷ୍ଠ ଇଟା ନିର୍ମିତ ଏକ ବୃତ୍ତାକାର ଶାଲ୍ତ ମନ୍ଦିର ଅସୁରଗଡ଼ ଦ୍ୂର୍ଗର ଭୂଗର୍ଭରୁ 
ଆବିଷ୍ଟତ ହେଲା । ଚତୁର୍ଥ-ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପ୍ରଚଳିତ ଶାକ୍ତପୂଜା ପରମ୍ପରାର ଏହା ଏକ 
ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ଓ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ । କେତେଜଣ ବିଦ୍ଧାନ ଏହାକ୍ର ଭାରତର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ 
ହିନ୍ଦୁ ଶାକ୍ତ ମନ୍ଦିର ବୋଲି ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ଏତତ୍‌ ବ୍ଯତୀତ ମାରାଗ୍ୂଡ଼ା 
ଉପତ୍ୟତାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ଦେବୀ ମୂର୍ଭି ଭୂଗର୍ଭରୁ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇଛି । 


ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ କଳାହାଣ୍ଡିର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଭିନ୍ନ ରୂପ ତଥା ଭିନ୍ନ ଆକାରର 
ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ ଦେବୀମୂର୍ଭି ଆବିଷ୍ଠତ ହୋଇଛି । ସଇଁତଳାରୁ ଚତୁର୍ଭୂଜା ମହିଷାମ୍ଦଦିନୀ 
ଦ୍ରର୍ଗା, ବେଲଖଣ୍ଡିରୁ ଷଡ଼ହସ୍ତା ମହିଷାମଦିନୀ ଦୂର୍ଗା, ସପ୍ତମାତୃକା ଓ ଉମା ମାହେଶ୍ବରୀଙ୍କ 
ମୂ୍ରି, ଟିଟିଲାଗଡ଼ ନିକଟସ୍ଥ ଏକ ଗ୍ରାମରୁ ଶାକ୍ତ ମୂର୍ଭି, ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲରୁ ବ୍ଭାକାର 
ଚଉଷଠୀ ଯୋଗିନୀ ମୃର୍ଭିର ମନ୍ଦିର, ଖଡ଼ିଆଳ ନିକଟସ୍ଥ ସାଉଦେଭଲ ଗ୍ରାମରୁ ଆବିଷ୍କୃତ 
ପ୍ରସ୍ତର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଆଦି ବସ୍ତଥୃତଃ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରାର ବିବିଧ ବର୍ଣ୍ବକୁ ଉଦ୍‌ଜୀବିତ କରେ । 
ଭେଦ ଓ ଚିଭିନ୍ନତାରୁ ଏକଦା ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଶାକ୍ତ ଓ ତନ୍ତ୍ରମତର ବିକାଶ ଘଟିଥ୍ବାର 
ଧାରଣା ଦୃଢୀଭୂତ ହୁଏ । ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ସପ୍ତକୁମାରୀ ନିତେଇ ଧୋବଣୀ, ପିତେଇ 
ସଉରୁଣା, ଜ୍ଞାନଦେଇ ମାଲୁଣୀ ଆଦିଙ୍କ ତନ୍ତ ସମଥିତ ଅଦଭୁତ କାଯ୍ଯ କଳାପ, ଏଠାରେ 


~ 


ଜନଶ୍ରୃତିରେ ଏବେ ବି ଗୁଞ୍ଜନ ହଏ । 
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କଳାହାଭ୍ତିରେ ଶକ୍ତିପୂଜାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଦିଗ ହେଲା ପ୍ରତୀକପୂଜା । ପଥର, କାଠ, 
ଲୁହାଖଣ୍ଡ, ତ୍ରିଶୂଳ, ବହ, ଶର, ଛତର, ବସ୍ତ, ମୂଷଳ, ଟାଙ୍ଗୀ, କଟୁରୀ, ପର୍ଶୁ ଆଦି 
ବିଭିନ୍ନ ପାରମ୍ପରୀକ ଅସ୍ତଶସ୍ତ ତଥା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଦେବୀଙ୍କ ଆସ୍ଥାନ ଭୂମିରେ ଖୋଦିତ ଯୋନି ଆକୃତିର ଗର୍ଭ, ଯାହାକି 
ଆବହମାନ କାଳରୁ ଏଯାବତ ପୋତି ହୋଇଯାଇ ନାହିଁ । ଏହାର ସାଙ୍କେତିକ ମୂଲ୍ଯ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ପାଇଁ ଦୃର୍ବୋଧ୍ୟ ତଥା ଗୂଢ଼ ମନେହେଲେ ବି, ମଣିଷର ଉକ୍ତିଭାବରେ 
କୌଣସି ପରିବର୍ନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇ ନାହିଁ । କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ବୃକ୍ଷପୂଜାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ସ୍ଵରୂପ ମହୁଲ ଗଛେନ, ଗୋପା ଗଛେନ, ଗୋହରା ଗଛେନ, କରମସାନୀ, ଡ଼ାଲଖାଇ 
ଆଦି ଦେବୀଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ଏପରିକି କଳାହାଣ୍ଡିର ବିଶିଷ୍ଟ ଲୋକବାଦ୍ୟ 
ନିଶାନକୁ ମଧ୍ଯ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ, ଯାହାକି ଅସାଧାରଣ ତଥା 
ଅନନ୍ୟ । 

କଳାହାଶ୍ତିର ପ୍ରାୟ ସର୍ବତ୍ର ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଯଥା 
ନୂଆଖାଇ, ପୂଷପୂନି, ଆମଯାତରା, ଶେମି ଯାତରା, ରାନୀ ପରବ, ଆଷାର ଖେନା, 
ବିହନଛିନା ଯାତରା, ମାଟି ଯାତରା, ଡ଼ଣସରା ଅବସରରେ ବ୍ଯକ୍ରିଗତ ଭାବେ ଅବା 
ସାମୂହିକ ଭାବେ ଗ୍ରାମ ଦେବୀ ତଥା ଗୃହର ଇଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଦେବୀପୂଜାର 
ଏହି ସମକାଳୀନତା କଳାହାଣ୍ଡି ସଂସ୍କୃତିରେ ସ୍ଵରସାମ୍ୟକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା 
ହୋଇଥ୍‌୍ବା ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ, ଦେବୀପୂଜା ପରମ୍ପରା ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା । ଆବହମାନ କାଳରୁ 
ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟର ଭୁଞ୍ଜିଆ, କନ୍ଧ ଗଣ୍ଡ ପହରିଆ, ସଅଁରା, ଶବର, ବିଞ୍ଚାଲ 
ପ୍ରଭୃତି ଲୋକେ ଝାଙ୍କର, ଦିସାରୀ, ପୁଝାରୀ ରୂପେ ତଥା ଗ୍ରାମର ଗଉଁତିଆ, ଉମରାହ 
ମକଦମ ରୂପେ ବଂଶ ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ କଳାହାଭ୍ଡିର ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଦେବୀପୂଜା କରି 
ଆସୁଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଏଠାରେ ମାତୃପୂଜା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକୀଭୂତ ତଥା 
ସମ୍ମିଳିତ କରିଛି । କେହି ଅନାହୂତ ବା ଅନିମନ୍ତିତ ନୂହନ୍ତିୟ ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ । 


କଳାହାଣ୍ଡିର ଦେବୀପୂଜାର ଆଉ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଦିଗ ହେଲା “ବୋଏଲ 
ବ୍ରଲିବା'” ଏହି ସମୟରେ ଶିରା ବା କାଳିସୀମାନଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ସାଙ୍ଗକୁ, ନିଆଁରେ ଚାଲିବା, 
ବିଭିନ୍ନ ଅସ୍ତଶସ୍ତରେ ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ତଥା କ୍ଷତବିକ୍ଷତ କରିବା, ରୋଗ, ଆପଦ 
ବିପଦର ପୂର୍ବାଭାସ ଦେବୀ କିମ୍ବା ଉପଚାରର ପନ୍ଧା କହିବା, ଭାବୀ ଶୁଭାଶୁଭ ସୂଚନା 
ଦେବା ଆଦି ଅନେକ ଅଭୂତପୂର୍ବ କ୍ରିୟା ଦେଖ୍‌୍ବାକୁ ମିଳେ । ଦେବୀ ଘରକୁ ଘର ବୁଲି 


ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜର ନିରାପତ୍ତା, ଏକତା, ସଂହତି ତଥା ସମୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦିଅନ୍ତି 
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ସମୟ ସମୟରେ ଏହିସବୂ ରହସ୍ୟପୂର୍ଣ ମନେହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାଦ୍ଵାରା ଲୋକଚେତନାରେ 
ଭୟ ଓ ଭକ୍ତିଭାଛ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ ହଥା ସାଧାରଣ ଜନତା ଆଞ୍ଞାନୁବରତ୍ଖୀ ହୁଅନ୍ତି । 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁମେ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇପାରେ ଯେ ହବାନୀପ୍ରାଟଣା, ମଦନପୁର- 
ରାମପ୍ତର ଓ ଥଆମ୍ବଲ-ରାମପ୍ରରରେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ଛତର ଯାତରା; 
ଜୁନାଗଡ଼ଠାରେ ଲଙ୍କେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଖଣ୍ଡାନତ୍ପା ଖଡ଼ିଆଳରେ ସ୍ତମଲେଶ୍ବରୀ ତଥା ରମେଇ 
ଖଣ୍ଡାପୂଜା, ରଲ୍ତାମ୍ଭରୀ ପୂଜା, ନୋଡ଼େନ୍ବରେ ଦୁଆରଶନୀ ଦେବୀଙ୍କ ଯାତ୍ରା, ଜୟପାଟଣା- 
କୋକସରା ଅଞ୍ଚଳନେ ଢଡ଼ୋକରୀ ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା, ଲାଞ୍ଜିଗଡ ଠାରେ ଭୈ ରବୀଙ୍କ 
ଧାମିଯାତ୍ରା ଆହି ଅସଂଖ୍ୟ ଭକ୍ତଳ୍ନଙ୍କୁ ବାଣିଆଣିଥାଏ । ଏତତ୍‌ବ୍ଯତୀତ କଳାହାଣ୍ଡିରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନେଳ ଓଷ୍କାବ୍ରଦ ଯଥା ଦୂର୍ଚ୍ାଷ୍ଟମୀୟ ଡ଼ାଲଖାଇ, କରମାବ୍ରତ, 
ରାଧାଷ୍ଟମୀ ଓଷା, ସାବିଦ୍ରୀବ୍ରଦ, ମଙ୍ଗଳବାର ଓଷା, ଷକଷ୍ଷୀ ଓଷା, ସୁଦଶା ବ୍ରତ ଆଦି 
ମଧ୍ଯ ମାତୃପୂଜା ଭପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିନ । ସ୍ଥର୍ନୋପରି କଳାହାଣ୍ଡିର ଲୋକନୃତ୍ୟ ଗୁଡ଼ିକରେ 
ମଧ୍ଯ ଶାକ୍ତଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସ୍ବଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । ଘୁମୁରା ନୃତ୍ଯକୁ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଚଉଷଠୀ 
ଯୋଗୀନୀଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ତଥା ଯୁଦ୍ଧକାଳୀନ ନୃତ୍ୟ ଓ ବାଦ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଢ଼ାବନୃତ୍ଯ, 
ଦଣ୍ଡନାଚ ଆଦିରେ ଶକ୍ତି ବନ୍ଦନା ଦେଖାଯାଏ । ଏହାଛଡା ଏଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରସିଵ 
ବନାବାଡ଼ି ବା ଗଉଡ଼ବାଡ଼ି ନୂତ୍ଯର ଇଷ୍ଟଦେବୀ କିରୀ କଛେନ' ଓ ‘ଖରତ-ମାଉଲୀ’ 
ଅଟନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରା ଳଳାହା୍ଷିର ଲୋକ ଜୀବନକୁ ଅନେକ 
ପରିମାଣରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ବୋଲି କହିବା ଅତ୍ର୍ୟସ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। 


ସହାୟକ ସୂଚୀ : 


୧। ମିଶ୍ର, ମହେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ( ୧୯୯୦), ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି, କଟକ : 
ଫ୍ରେଣ୍ଡସ ପବ୍ଧିଶ୍ସ 

9} Senapatl, N (18980), Orissa District Gazetters, Kalahandi, 
Cuttack : Orissa Government Press; 

୩i। Singhdeo, J.P. (18986), Cultural Profile of South Koshala, 
New Delhl: Glan Publications. 
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ଆଦିବାସୀ ଓ ଆଦିଦକାସୀ ସଂସ୍କୃତି 


ଅ | ଦିବାସୀ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ପ୍ରଥମେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକଙ୍କଦ୍ଧାରା 
ଭାରତର କେତେକ ଜନଜାତିଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଧିଷ୍ଟ ହୋଇଥଲା । ଏହା ଇଂରାଜୀ Aborigins 
ଶବ୍ଦ ସହ ତୁଳନୀୟ । ଆଦିବାସୀ ଶବ୍ଦର ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ହେଲା ଆଦି କାଳରୁ ଦେଶରେ 
ବାସକରି ଆସିଥ୍‌ବା ଜାତି ବା ଜନ ସମୁହ । ଏଣୁ ଏମାନେ ହେଲେ କୌଣସି ଏକ ଦେଶର 
ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ ! କିନୁ ଭାରତରେ ବାସ କରୁଥ୍ବା ଯେକୌଣସି ଜାତି ପାଇଁ ଏହି ଶବ୍ଦର 
ପ୍ରୟୋଗ ଉପଯୁକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ ଭାରତବର୍ଷର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
କଲେ ଆମେ ଜାଣି ପରିବା ଯେ, ବର୍ରମାନ ଭାରତରେ ବାସ କରୁଥ୍ବା ଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ପ୍ରାୟ ଅନେକେ ଭାରତ ବାହାରୁ ଆସିଛନ୍ତି ¦ ତେଣୁ ବର୍ଭମାନ ପ୍ରକୃତ ଭାରତୀୟ ଜନଜାତି 
ଉପରେ ସଠିକ ଆଲୋକପାତ କରିବା ଏକ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର । ବିଶିଷ୍ଟ ସମାଜଶାସ୍ତରବିତ୍‌ 
ଡଃ ପୁରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ତଥା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଭୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନୁପଯୁକ୍ତ 
ଚୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ଡ଼. ଏନ ମଜୁମଦାର ଭାରତର ସମଗ୍ର ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟଙ୍କୁ ତିନୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ( ୧) ଉତ୍ତର ପୂର୍ବ ଭାଗର ଆଦିବାସୀ - ଆସାମର କୁକି ଓ ନାଗା ତଥା 
ଏମାନଙ୍କର ଅନେକ ଗୁଡିଏ ଶାଖା ଏହି ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଗତ । ( ୨) କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଭାଗ 
ଆଦିବାସୀ- ଏହି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିନ୍ଧ୍ୟାଞ୍ଚଳ ସାତପୂରା, ମହାଦେବ କେକଳ ଏବଂ ଆରାବଳୀ 
ପର୍ବତରେ ରହୁଥ୍ବା ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଯାଏ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଶେଷ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର ଗୋଣ୍ଡ, ରାଜସ୍ଥାନର ଭୀଲ୍‌, ଛୋଟନାଗପୂରର ସାନ୍ତାଳ, 
ସିଂହଭୂମି ଏବଂ ମାନ ଭୂମିର ' ହୋ’ ' ଓଡିଶାର କନ୍ଧ ୪, ଖରିଆ, ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲାର ସଅରା, 
ଓରାମ ତଥା ମୁଣ୍ଡା, ଗଦବା ଏବଂ ବୋଦା ଇତ୍ୟାଦି । (୩) ଦକ୍ଷିଣ ଭାଗର ଆଦିବାସୀ- 
ନୀଳଗିରି ଅଞ୍ଚଳର ଟୋଡା, ବାୟନାଡ୍ର ପନିୟନ,ଇରୁଆ ଏବଂ କୁରୁମ୍‌, ହାଇଦ୍ରାବାଦର 
ଚୈଚୃ ତଥା ଟ୍ରାଭ୍ନକୋର୍‌ , କୋଚୀନର ପାହାଡିଆ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥ୍ବା କଡାର, 
କଣୀକର ଏବଂ କ୍ରରୋବନ୍‌ ଇତ୍ଯାଦି ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 


ବିହାର ବଙ୍ଗଳା , ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶର ଦକ୍ଷିଣଭାଗ, ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶ, ଦକ୍ଷିଣ ରାଜସ୍ଥାନ 
ଏବଂ ଓଡ଼ଶା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ' କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଭାଗ ଆଦବାସୀ' ଶ୍ରେଣା ମଧ୍ଯରେ ସାମିଲ୍‌ କରାଯାଇଥାଏ | 
କ୍ଷେତ୍ରଫଳ ତଥା ଜନସଂଖ୍ୟା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ସବ୍ୂଠାରୁ ବଡ ଅଟେ ¦ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କେବଳ 
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ସାନ୍ତାଳଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ୩୦ ଲକ୍ଷରୁ ବେଶୀ ହେବ । ଏହାଛଡା ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁ 
ଥୁବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ହେଲେ କନ୍ଧ, ଖରିଆ, ସଅଁରା, ଶବର, ସାନ୍ତାଳ, 
ଗଣ୍ଡ, ହୋ, ଭୂୟୀ, ଞରାମ,ବିନ୍ଝାଲ, ଖଡିଆ,କୋଲ୍ହ ଏବଂ ଜୁଆଙ୍ଗ ! 

ଓଡିଶାର ମପାହାଦ -ପର୍ବତ ବଣ ଳଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟନେ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ବାସ 
କରନ୍ତି । ଘଞ୍ଚ ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତିରାଣୀର 
ମେଖଳା ଛାତି ଉପରେ ବାସ କରୁଥ୍ବା ଏଇ ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଢୀବନ. 
ଚାଲିଚଳନ, ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵୀୟ ବିଶେଷତ୍ଵ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଇଥାଏ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଛୋଟ 
ଛୋଟ ଅନେକ ଜନଜଚ୍ଜାତି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଆଜି ଯାଏ ସଭ୍ୟ ସମାଜର ଆଲୁଅରୁ 
ଅନେକ ଦୂରରେ ଅଛନ୍ତି ¦ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ଚାକଚକ୍ୟରୁ ଅନେକ ଦୂରରେ ଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲ 
ଏବଂ ଦୁର୍ଗମ ପାହାଡ ମଧ୍ୟରେ ରହିବା ଯୋଗୁ ଏମାନେ ସଭ୍ୟତାରୁ ଅନେକ ଦୂରରେ । 
ଏମାନଙ୍କର ସ୍ଵୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଅଛି । 


ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଉ ଏହି ସଂସ୍କୃତି” ବୋଇଲେ ଆମ୍ଭେ କଂଣ ବ୍ର୍ଝୁଁ ? ସାଧାରଣ 
ଅର୍ଥରେ ସଂସ୍କୁତିର ଅର୍ଥ ହେଲା ସୁନ୍ଦର, ପରିସ୍କୃତ, ରୁଚିକର ତଥା କଲ୍ୟାଣକାରୀ ବ୍ୟବହାର 
ବା ଗୁଣୟ । ଏଇ ସଂସ୍କୃତିର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରିଭାଷା ନାହିଁ। କିନ୍ଧୁ ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରବିତ୍‌ମାନେ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥାନ୍ତି । 4.8 Tylor କ ମତରେ ‘Culture is that com- 
plex whole which includes knowledge, belief, art, morals ,law, 
custom and any other capabilities and habits acquired by man as 
a Member of society’ ଏଇ ହିସାବରେ ସଂସ୍କୃତି ଏକ ଜଟିଳ -ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେଉଁଠି 
ଜ୍ଞାନ, ବିଶ୍ଵାସ, ରୀତି, ନୀତି, ବିଧ୍‌ ,ନିୟମ, କଳା ତଥା ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ହିସାବରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯୋଗ୍ୟତା ଏବଂ ଆଦର୍ଶ ନିହିତ । Redfield ଏହାକୁ ଥମ 
organised body of conventional understanding manifest in art and 
artifact which persisting through tradition, characterizes human 
group. ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ତେଣୂ କଳା ଏବଂ ଉପକରଣରେ ପରିସୁଷ୍ଠ ପରମ୍ପରାଗତ 
ଜ୍ଞାନର ସଂଗଠିତ ରୂପ ହେଲା ସଂସ୍କୃତି । କ୍ରମେ ଏହା ପରମ୍ପବରାଦ୍ଵାରୀ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ମାନବ ସମୂହର ବିଶେଷତା ହୋଇଥାଏ । L.A. Whitew୍କ ଭାଷାରେ - Culture is 
symbolic, continuous, cumulative and progressive process.ସଂସ୍କୃତି 
ଏକ ପ୍ରତୀକାମ୍‌କ, ନିରନ୍ତର, ସଞ୍ଚୟୀ ତଥା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅଟେ । ଜୋସେଫ୍‌ ପିପର 
କହିଛନ୍ତି ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରାଣୀର ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ ଜିନିଷ ଏବଂ ଉପହାର ତଥା ଗୁଣର ସାର 
ଅଟେ, ଯାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ମନୁଷ୍ୟ ସହ ରହିଛି । 
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ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ, ସଂସ୍କତି। ସେଇସବୂ 
ଜିନିଷ ଦ୍ବାରା ପରିପୁଷ୍ଟ ଯେଉଁ ସବୁକୁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ମାନସିକ ଏବଂ ଆଧ୍ଧାତ୍ମଭିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଜିଯାଏ ଅର୍ଜିତ କରିଛି । ଏହା ଆମ୍ଭର ମୂଲ୍ୟ, ଶୈଳୀ, 
ଭାବନା ତଥା ବୌଦ୍ଧିକ ଅଭିଯାନର କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ । ଏଇଠି ସଂସ୍କ୍ତି ସଭ୍ୟତାଠୁ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା 
ରକ୍ଷା କରେ । ଆମର ରହିବା, ଖାଇବା, ପିଇବା, ଚିନ୍ତାଧାରା, ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ 
ତଥା କଳା, ସାହିତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ମନୋରଞ୍ଜନ ଏବଂ ସୁଖୋପଭୋଗ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଆମର ପ୍ରକୃତିର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ବାସ୍ତବରେ ସଂସ୍କୃତି ଶଦ୍ଦର ଅର୍ଥ ବହୂତ ବ୍ୟାପକ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନ ବା 
ବିଦ୍ୟା ଏଥ୍‌ରୁ ବାଦ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ଏଇ ସମ୍ପର୍କରେ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଲେଖଛନ୍ତି ଯେ, ‘ଯେଉଁ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଏତେ ବ୍ୟାପକତା ଲାଭ କରିଛି, ତାକୁ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ 
ବ୍ୟବହାର କଲେ ଅନେକ ବିଚିତ୍ରତା, କଳହ ତଥା ଭୁଲ ବୁଝାମଣା ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଏ । ତେଣୁ 
ଏଥୁ୍‌ରୁ ଦୁରେଇ ରହିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । 


ସଂସ୍କୃତିରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିର୍ମିତ ସମସ୍ତ ଜିନିଷ ବିଦ୍ୟମାନ, ଯାହାକୁ ସଂଶୋଧନ କରାଯାଇ 
ପାରେ । ଏହା ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ, ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସଞ୍ଚରିତ ହୋଇ ଆସିଥାଏ ଏବଂ ଏଇ 
ଦୀର୍ଘ ପଥର ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଏଥ୍‌ରେ ଅନେକ ନୂଆ ନୂଆ ଗୁଣ ଆସି ମିଶିଥାନି । ନୂଆଁ 
ଚିନ୍ତା ଏବଂ ଗୁଣର ସମାବେଶରେ ସଂସ୍କୃତିର ଜଟିଳତା ବଢ଼ିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହା ବରାବର 
ପରିପୃଷ୍ଟ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ ସଂସ୍କୃତି ଅର୍ଵ ସ୍ଥାୟୀ 
ଅଟେ । ଏହା କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ତା ଦାରା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇ 
ନଥାଏ, ଏହା ସାମାଜିକ ଏବଂ ସମାଜରୁ ସୃଷ୍ଟି । ସମୂହରୁ ନିଜକୁ ବାହାର କରିନେଇ ଏକଲା 
ମଣିଷ ସଂସ୍କୃତି ଗ୍ରଠନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ | ସଂସ୍କୃତି ଆଦର୍ଶାତମ୍ମକ ଅଟେ । ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବୟଂସାଧ୍ଯ 
ନୈତିକ ତଥା ସାମାଜିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରେ ସଂସ୍କୃତି । ସାମାଜିକ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ପାଇଁ ସଂସ୍କୃତିର ଯେଉଁ ଅଂଶ ଅକ୍ଷମତ୍ରା ପ୍ରକାଶ କରେ, ଦାହା କ୍ରମେ ଲୋପ୍ର ପାଇଥାଏ । 
ପ୍ରୟୋଜନାନୁଯାୟୀ ସଂସ୍କୃତି ବରାବର ବଦଳିଥାଏ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିର ଏଇ ପରିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ 
ବାହ୍ୟଶକ୍ତି ସହ ତାକୁ ଖାପ ଖୁଆଇବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବିକଶିତ ହେଲା ପରେ Natural 
adaptationର ପ୍ରଭାବ କମିଯାଏ | 
ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ସଂପର୍କରେ ଆସି ଭାରତୀୟ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି କ୍ରମଶଃ 
ପରିବ୍ିତ ହେଉଅଛି । ଏହି ପରିବଉ୍ଁନ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ସାଧାରଣ ଗ୍ରହଣ (Simple adoption), ପରସଂସ୍କତି ଗ୍ରହଣ 
(Aculturation), ସାତ୍ମୀକରଣ (Assimilation) | ଏହା ଦାରା ଗୋଟିଏ ଜନ ଜାତି 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ଜନଜାତି ଠୁ ଆଚାର -ବିଚାର, ରୀତି-ନୀତି, କଳା - କୌଶଳ ଇତ୍ୟାଦି ସାଧାରଣ 
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ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଆନ୍ତି । ଆଗେ ଯେଉଁମାନେ ଲଙଟ୍ଗୋଟି ପିନ୍ଧି ବ୍ରଲୁଥ୍‌ଲେ, ସେମାନେ 
ଆଜିକାଲି ଧୋତି, କୁଇଁ। ପିନ୍ଧିବା ଆରମ୍ଭ କଲେଣି । ଯେଉଁଠି ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ, 
ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ପଡ଼ିଛି, ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ର ନର ଏଇ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
Aculturaltion ବା ପର ସଂସ୍କତି ଗହଣ କହନ୍ତି ¦ ପର ସଂସ୍କୃତି ଗହଣର ପଭାବ 
ସାଧାରଣ ଗ୍ରହଣଠୁ ଅଧକ ବିସ୍ତତ ଏବଂ ଗହୀରୀ ଅଟେ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉଚ୍ଚ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଭାବ ନିମ୍ବ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ନିରନ୍ତର ପଡ଼ିଆଏ ! ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ଉପରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ପଡ଼ିଥ୍ବ|ର ଅନୁ ମିତ ହୋଇଥାଏ । 
ସାତ୍ମୀକରଣ( Asimilation) ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପରସଂସ୍କୃତିକୁ କେବଳ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ, ପରନ୍ଧ ଆମ୍ସାତ କରି ନିଜ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହିସାବରେ ଧରି 
ନିଆଯାଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ସେଇ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଧକ ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ, 
ଯେଉଁମାନେ ଦୂର୍ଗମ ପାହୀଡ଼ ଏବଂ ଜଙ୍ଗଲରୁ ବାହାରି ଆସି ସହରାଞ୍ଚଳ ବା ଶିଛ୍ପାଞ୍ଚଳରେ 
ବସବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜର ପୁଅ, ଝିଅ ମାନଙ୍କର ହିନ୍ଦୁନାମ ରଖନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ 
ପରି ଛୁଆଁ-ଅଛୁଆଁ ଭେଦଭାବ ମଧ୍ଯ ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ ବୋଲି କେତେ ଜଣ ପଶ୍ଚିତଙ୍କ 
ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଜଣା ପଡ଼େ ! ମୁସଲମାନ ମାନଙ୍କ ଛୁଆଁ ଖାଦ୍ୟ ଖାଆନ୍ତି ନାହିଁ, ଗାଇ ମାଂସ 
ଛୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ତୁଳସୀ ପୂଜା କରନ୍ତିଟ ଗୋବରରେ ନିଜର ଘର ଲେପି ପୋଛି ସଫା ସୂତୁରା 
କରି ରଖନ୍ତି | ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦାହ ସକ୍କାର କରନ୍ତି । ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ମଥାରେ ସିନ୍ଦୁର ଲଗାନ୍ତି ତଥା 
ହାତରେ ବଡ଼ି ପିନ୍ଧନ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ବିଭିନ୍ନ ପୂଜା ପାର୍ବଣରେ ମଧ୍ଯ ଭାଗ ନିଅନ୍ତି 
ଏବଂ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ମହାଡ଼ମ୍ମରରେ ପାଳନ 
କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ପଶ୍ଚିମ -ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଏଇ ଅବସରରେ ନୃତ୍ୟ, 
ଗୀତ ପରିବେଷଣ ପୂର୍ବକ ସନାତନୀ ଭାବ ନେଇ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । 


ଡଃ ଏନ. ମଜୁଦାର ସାସ୍କୃତିକ ସମ୍ପକରେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆଧାରରେ ଆଦିବାସୀ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରନ୍ତି । ( ୧) ସାତ୍ମାକୃତ (ASsimilated) ଜନଜାତି 
ଯାହାର ସଂସ୍କୃତି କୌଣସି ଏକ ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ପୁରାପୁରୀ ସମାହିତ ହୋଇଛି ଏବଂ 
( ୨ ) ଅନୁକଳୀୟ ( Adapture ) ଜନଜାତି ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସୂଥ୍‌ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥାଏ । 

ହେଲେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିଲୋପ ସାମ୍ପିତିକ ଯୁଗରେ ଏକ ବିଶଷ୍ଟ ଘଟଣା । 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ଦେଶ ଏକ ରୂଢ଼ିମନ୍ତ ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଭବରୂ ବଞ୍ଚିତ ହେବାକୁ ଯାଉଛି । ସାମୁହିକ 
ଜୀବନର ହ୍ରାସ, ସାମାଜିକ ବିଘଟନ ( Social disorganisation). ଆର୍ଥିକ 
ଶୋଷଣ, ଅନୈତିକତାର ପ୍ରଚାର, ରୋଗ -ଦୃଃଖର ବୃଵି, ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ତଥା ଯାନ୍ତ୍ରୀକ 
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ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି କ୍ରମଶଃ ବିନାଶ ହେବାକୁ ବସିଛି । 


ଆଧୁନିକ ସତ୍ତ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ନିଜର ପରମ୍ପରାଗତ 
ରୀତିନୀତି, ସାମାଜିକ ବନ୍ଧନ ତଥା ପ୍ରଥାକୁ ଘୃଣା କରିବାକୁ ବସିଛନ୍ତି ଏବଂ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ତ୍ୟାଗ କଲି ବସୂଛନ୍ତି । କୁମାର ନାହ ( ଅବିବାହିଚ ଯୁବକମାନଙ୍କର କବ ଘନ ବା ଆଡଡ଼ା 
ସ୍ଥଳିର ପ୍ରଥା ଧୀରେ ଧୀରେ ଉଠି ଚାଲିଛି । ସାମୁହିକ ଜୀବନର ଏଇ ଅଦ୍ଧିତୀୟ ସଂସ୍ଥା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସାମୂହିକ ନୃତ୍ୟ ତଥା ସାମୂହିକ ଗୀତ ଗାନ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଚାର ମଧ୍ଯ କମିଗଲାଣି । 
ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ସହ ତୂଳନା କରି ଏହାକୁ ଏମିତି ଛାଡ଼ି ଦେବାଟା କେତେଦୂର ସମୀଚୀନ 
ତାହା ବାସ୍ତବିକ ବିଚାର ଯୋଗ୍ୟ | ସବୁଠାରୁ ଦୁଃଖର କଥା, ଏଇ ଲୋକଗୀତ ତଆ ଲୋକନୃତ୍ୟ 
ସେହି ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଆଖ୍‌ରେ ଆଜି ଘୃଣ୍ୟ ଏବଂ ସେ ସବ୍ରକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସେମାନେ 
ନିଜକୁ ଗର୍ବିତ ମନେ କରୁଛନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ ସମାଜ, ଆଧୁନିକ ସଂସ୍ତିର ପ୍ରଭାବରେ କେମିତି 
ପୁରାପୂରୀ ବିଘଟିତ ହୋଇଗଲାଣି, ସେ ବିଷୟରେ କେତେକ ମଧ୍ୟ ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତି 
ଗହନ ବଣରେ ଖଣିଜ ପଦାର୍ଥର ସନ୍ଧାନ ତଥା କୃଷି ପାଇଁ ଭୂମିର ବିକାଶ ତଥା ଯନ୍ତ୍ରର 
ବିନିଯୋଗ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କଉପରେ ଖରାପ ପ୍ରଭାବ ପଡଛି । ସେମାନଙ୍କର ଏକାନ୍ତ 
ଭାବ ଏବଂ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସମାପ୍ର ହୋଇଯାଏ ବୋଲି କେତେ ଜଣ ପଣ୍ଡିତ ମତବ୍ୟକ୍ତ 
କରନ୍ତି । 

ନିଜକୁ ସଭ୍ୟ ତଥା ସୁଶିକ୍ଷିତ ବୋଲି ପରିଚୟ ଦେଉଥ୍‌ବା ସେଠ୍‌ “ସାହୁକାର, 
ବ୍ୟାପାରୀ, ଠି କାଦର, ମହାଜନ, ଗଉଁତି ଅଆ ପରି ଲୋକଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସି 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଆର୍ଥିକ ଶୋଷଣ ହୋଇଥାଏ । ସେମାନଙ୍କର ଅଶିକ୍ଷା ତଥା ଅଜ୍ଞାନତାର 
ସୁଯୋଗ ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଏମାନେ ମନଇଛା ଲୁଟି ନିଅନ୍ତି । କରଜର ଶିକ୍ରଜିରେ ଏମାନେ 
ଏମିତି ଭାବରେ ବନ୍ଧା ହୋଇ ରହଯାଆନ୍ତି ଯେ, ମୁକୁଳିବାର ତ ଦୂରର କଥା, ଓଲଟା ନିଜର 
ସମସ୍ତ ଧନ ଏବଂ ଜମି ମଧ୍ଯ ହରେଇ ବସନ୍ତି । 


ଏମାନଙ୍କର ନିର୍ଧନତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ତଥା ଚିକ୍ନି-ଚୂପ୍ଡ଼ି କଥାର ମୋହରେ 
ପକାଇ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ବେଶ୍ୟା କରି ଦିଆଯିବାର ଘଟଣା କିଛି ନୂଆ ନୁହେଁ 
ନୂଆକରି ଗଢ଼ି ଉଠୁଥିବା ଏବଂ କଳାକାରଖାନା ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ଯୁବତୀ 
ବେଶଷ୍ୟାବୃରିରେ ଲିପ୍ତ ଥ୍ବାର ଖବର ପ୍ରାୟ ଶୁଣାଯାଏ । ଚା” ବଗିଚା ତଥା କଳକାରଖାନାରେ 
କାମ କରୁଥୁବା ସ୍ତୀ-ପୂରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନୈତିକତା ସହଜେ ବଢ଼ିଯାଏ ! ସରଳ ତଥା ଶାନ୍ତିପ୍ରିୟ 
ଏଇ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନରେ ଉଚ୍ଛଙ୍ଖଳତା ବଢ଼ଥ୍ବାର ବରାବର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଛି । 
ଏହାହନା ସେମାନଙ୍କର ମଦ୍ୟପାନନ ଚହଳ ପ୍ରସାର ମଧ୍ଯ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳୁଛି । ଏହା ଦ୍ଵାରା 
ସେମାନଙ୍କର ଆଥିକ, ନୈତିକ, ଭୌତିକ ସବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସର୍ବନାଶ ହେଉଛି । ପଶ୍ଡିତମାନଙ୍କର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୧୫ 


ଧାରଣା ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ସଂସ୍ତର୍ଶରେ ଆସି ସେମାନଙ୍କର ଏଇ ଅବନତି । ଆଉ କେତେଚଣ 
ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରବିତ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷର ଭୟାବହତାକୁ ଦେଖ୍‌ 
ଆତ୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ଦୂର୍ଗମ ସ୍ଥାନକୁ ଚାଲି ଯାଇଛନ୍ତି | 


ସେ ଯାହା ହେଉ. ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଯୋଗୁଁ ଅନେଜ କପଥା ଏବଂ ଅନ୍ଧବିଶ୍ରାସ ଦର 
ହୋଇ ପାରିଛି । ଶିକ୍ଷାର ଆଲୁଅ ପାଇ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସଭ୍ୟତାର ଆଲୁଅ ପାଇ ପାରିଛନ୍ତି । 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟର କଷାଘାତରେ ପୀଡ଼ିତ ଲୋକ ଆଉ ମହାଜନର ସୁଧକଷାରେ ନ ଲାଗି, ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । ନୂତନ ଜ୍ଞାନର ସନ୍ଧାନ, କ୍ଷେତ ତଥା କଳା କୌଶଳରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିଛି । ପରନ୍ତୁ ଏତେ ସବ୍ର ହେଲାପରେ ମଧ୍ଯ ଜନଜାତିଙ୍କ ଲାଉ ଅପେକ୍ଷା ହାନୀ ଅଧ୍କ 
ହୋଇଛି । ଏହାର ଏକ ବିଶେଷ କାରଣ ହେଲା ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସରକାରଙ୍କ ଉଦାସୀନ 
ମନୋଭାବ । ଏମାନଙ୍କର ଆର୍ଥିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସ୍ବଚ୍ଛଳ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଅନ୍ୟଥା ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ପରିବର୍ଭନ ଅସମ୍ଭବ । ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥ୍ବା ପଦକ୍ଷେପକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ପ୍ରଚଳିତ ଗୋତି ପ୍ରଥାର ମୂଳୋପ୍ପାଟନ ଆବଶ୍ୟକ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ଥଇଥାନ ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ 
ପଦକ୍ଷେପର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଜିଯାଏ ଆଶାନୂରୁପ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର 
ହୋଇ ପାରିନି । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଦୃଷ୍ଟିଦେବା ନିତାନ୍ତ ବିଧେୟ | 


ଆଦିବାସୀ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଖରାପ ନୁହେଁ । ଏମାନଙ୍କୁ ଛୋଟ ବୋଲି ବିବେଚନା କରିବା 
ଅନୁଚିତ । ଏମାନେ ହେଲେ ଏ ଦେଶର ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ ¦! ଦେଶର ପ୍ରକୃତ ପୂର୍ବପୂରୂଷଙ୍କ 
ଉପଯୁକ୍ତ ଦାୟାଦ । ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି କହିଛନ୍ତି — “' ଚେତନାଶୀଳ 
ଆଦିବାସୀ ମନରେ ‘ ଆଦିବାସୀ” ଶବ୍ଦରୁ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ପାରମ୍ପରିକ ଅଧ୍କାରର ସଲ ତି ଜନିତ 
ଆତ୍ମାଭିମାନ ଆସିଯାଏ ¬ ଏଠାରେ ମୁଁ ପ୍ରଥମେ ଥଲି, ଏଇ ମାଟି ମୋ ପୂର୍ବପୂରୂଷଙ୍କର 
ଏବେ ମୋର ଥାଉ ନଥାଉ କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବେ ଥଲା । ` କଥା ହେଲା ଏମାନେ ସଭ୍ୟତାର ଆଲୁଅ 
ପାଇବାରୁ ବଞ୍ତ | ଭାରତୀୟ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ତଥା ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧନ ଏମାନଙ୍କୁ ଆଗେଇ 
ଯିବାପାଇଁ ରାସ୍ତା ଦେଇନି, ବରଂ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଦଳି ପେଷି ଚକଟି ଶୋଷଣ କରି ଆସିଛି । 
ନିଜ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ଭିଟାମାଟିରେ ସେମାନେ ଆଜି ଅବହେଳିତ ଓ ନିଷ୍ଷେସିତ । ସର୍ବୋପରି 
ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ, ପଶୁ ତ ନୃହନ୍ତି । ତେବେ ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମାଜର ଏ ଅବିଚାର 
କାହିକି, ବାଛ ବିଚାର କାହିଁକି ? ସମାଜରେ ବଞ୍ଚିବାକୁ ଆମେ ଯେମିତି ସଂଘର୍ଷ କରୁଛ, 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି । ତେବେ ଏ ଶୋଷଣ କାହିଁକି ? ଦଉଁମାନ ଦେଶରେ ରାଜନୈତିକ 
ଚାପର ମହତ୍ତ୍‌ ବହୁତ ଅଛି । ତେଣୁ ସରକାରଙ୍କ ଆଗ୍ନୁଆ କଦମ୍‌ ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତି ତଆ 
ସୁଖ ସମୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 

ooo 
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ନୃତଦ୍ତ୍ଵ ଓ ସମାଜତର୍ତ୍ର ଭିତ୍ତିରେ ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କତିକ 
ବିଭାନର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆଧୁନିକ ସମାଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନବ 
ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛି । ଆମ ଭାଷାରେ ସେପରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ବା ବିଶ୍ଳେଷଣ କ୍ରଚିତ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏହି ଗ୍ରଛରେ 
ତଦନୁଯାୟୀ ଅନାଲୋଚିତଂ-ପ୍ରାୟ ଏଗାର ଗୋଟି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ବିଚାର-ବିମର୍ଶ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି । 


ଆଲୋଚକ ଜଢଡକ୍କର ଶ୍ରୀ ଚିତ୍ରସେନ ପଶାଯତ 
{ ୧୯୬୨) ଏ ଷ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ ଧୂବରୀଣ ଗବେଷକ । ତାଙ୍କ 
ରଚିତ ଛି — Tribe. Caste and Folk-Culture. 
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